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VORWORT. 


T dem vorliegenden Buche habe ich mir, wie schon der Titel 
desselben besagt, die Aufgabe gestellt, den religiösen Bewegungen, 
die im Zeitalter Jesu das Judentum Palästinas und der griechischen 
Diaspora beherrschten, nachzugehen und zu zeigen, inwieweit sie 
der kommenden Weltreligion den Pfad bereiteten oder sich ihr 
hemmend entgegenstellten und dadurch die Entladung latent ge- 
legener Kräfte beschleunigten. Es wird zu erforschen sein, welche 
Vorarbeiten intra et extra muros geleistet werden mußten, damit 
die Zeit erfüllt und reif für das Erscheinen des Messias werde, 
damit die Welt, berührt von dem Strahl des meteorartig auf- 
leuchtenden, im Fluge alles Alte und Verlebte versengenden gött- 
lichen Funkens, zu neuem Leben und zu neuen Idealen erwache 
und erglühe. 

Die wichtigsten Quellen für die Erforschung dieser Zeit und 
ihrer Bestrebungen sind die Apokryphen und Pseudepigraphen, das 
jüdisch-hellenistische, nicht minder aber das talmudische und 
midraschische Schrifttum; das letztere mehr in negativer Richtung, 
indem es uns die Elemente im Judentum kennen lehrt, die sich 
jedem Versuche, den Mosaismus von den nationalen Fesseln zu 
befreien und ihn zur Weltreligion auszubauen, mit aller Macht ent- 
gegenstemmten, ewig neue Ketten schmiedend, um das Judentum 
national zu verengen, durch Verlebendigung alter und Schaffung 
immer neuer Ritualgesetze es von der Außenwelt abzuschließen 
und jede universalistische Regung aus ihrer Machtsphäre zu bannen. 
Daher: kommt es denn auch, daß sich in den aus der Zeit der 
Entstehung des Christentums fließenden talmudischen Quellen auch 
nicht die ‚leiseste Andeutung über dieses und über dessen Stifter 
vorfindet. i 
Freilich. wird ‚dieser unserer Behauptung Re und 
heute mehr denn je; leicht :begreiflich.'' 

q* 
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In dem Talmud sprechen Stimmen zu uns aus der Zeit Jesu, 
Stimmen maßgebender Schriftgelehrten, unter deren Augen Jesus 
lebte und wirkte, und diese sollten nicht ein Sterbenswörtchen 
über ihn und sein Evangelium zu berichten gewußt haben? Das 
scheint doch ganz unglaublich! So dachten und denken noch heute 
nicht blos christliche, sondern auch jüdische Theologen, und diesen 
letzteren hauptsächlich ist die merkwürdige Entdeckung zu ver- 
danken, daß der Talmud die urchristliche Gemeinde nicht nur 
kennt, sondern auch bekämpft. Sie fanden nämlich in den Minim 
des Talmud, die hier, weil sie die Thora und Auferstehung 
leugneten, hart befehdet wurden, die Anhänger Jesu, die Juden- 
christen wieder. 

Wie ungereimt diese Entdeckung auch sein mochte, sie hat 
doch ungeteilten Beifall hüben und drüben gefunden, und so ist 
es denn zum Dogma geworden, daß unter den Minim im Talmud 
Judenchristen zu verstehen seien. 

Der Kampf nun, den ich in den letzten Jahren gegen diese 
verkehrte Hypothese führte, die soviel Trübung in die Erforschung 
der Geschichte des nachmakkabäischen Judentums und der Entste- 
hung des Christentums gebracht, und die Beweise, die ich für meine 
Behauptug, daß die Minim in den ältesten talmudischen Quellen 
philosophierende Juden gewesen, erbrachte, haben vielseitige Zu- 
stimmung, aber auch manchen Widerspruch erfahren; und noch in 
letzter Stunde ist mir ein Widersacher erstanden, der gegen meine 
These mit großer Heftiskeit anrennt, so daß ich mich auch in 
diesem Buche bestimmt sehe, gegen die neuerlichen Einwendungen 
zu reagieren; vielleicht daß es mir diesmal gelingt, die Minimfrage 
endsiltig zu erledigen. 

Bei der Leidenschaftlichkeit, mit der zumal heute nach Jesus 
und dem entstehenden Christentum im Talmud gefahndet wird, ist 
es wahrlich kein Wunder, daß sich talmudunkundige Gelehrte für 
die Hypothese, daß de Minim Christen gewesen seien, leicht 
kaptivieren ließen. Das ganze Interesse, das die eh 
Theologen an dem Talmud nehmen, konzentriert sich in der Frage: 
was er über Jesus und sein Evangelium zu berichten wisse? ob 
Gutes oder Schlimmes, gleichviel. Die Tatsache an und für sich, 
daß zeitgenössische talmudische Berichterstatter von den ersten 
Anfängen des Christentums sprechen, gewinnt Bedeutung, wo 
sonstige geschichtliche Quellen völlig versagen. Leider muß ich 
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diese Illusion, die auch ich in jungen Jahren, unter dem Banne 
der jüdischen Seminartheologie stehend, teilte, gründlich zerstören 
und konstatieren: daß die talmudischen Quellen des ersten christ- 
lichen Jahrhunderts noch keinerlei authentische Nachrichten von 
Jesus und seiner Botschaft haben. Woher diese befremdliche Tat- 
sache, das wird im Verlaufe unserer Untersuchungen klar werden. 
Aber ist es denn nicht befremdlich genug, daß auch sonst und 
selbst in den Evangelien Jesus und seine unmittelbaren Apostel 
nicht direkt zu uns sprechen, sondern lediglich Überlieferungen 
durch den Mund späterer, mehr oder weniger eingeweihter und 
kongenialer Referenten? Und selbst aus den paulinischen Briefen, 
den# ältesten Dokumenten urchristlicher Geschichte, spricht kein 
Augenzeuge des Lebens Jesu zu uns, sondern ein Apostel des 
auferstandenen Jesus, der von dem Erdenwallen des Meisters nur 
vom Hörensagen unterrichtet ist und seine Botschaft erst aus dem 
Munde des erhöhten, nicht aber des lebenden Jesus empfangen hat. 

Und dennoch ist die Kenntnis des Talmud für die Erforschung 
der Geschichte des Urchristentums unerläßlich. Und derjenige wird 
niemals in das Dunkel desselben völlig eindringen, dem dieses 
Schrifttum ein Buch mit sieben Siegeln; nicht etwa weil es den 
Schlüssel zur Lösung des Problems des Christentums hat — wir 
sagten ja eben, daß es von Jesu und dem Christentum nichts weiß —, 
wohl aber weil es uns den Geist enthüllt, der das offizielle Juden- 
tum jener Zeit beherrschte und uns unwiderleglich zeigt, daß aus 
diesem die Weltreligion nie und nimmer. hätte hervorgehen können, 
daß es also vergebliche Mühe, hier die treibenden Kräfte finden 
zu wollen, die zur Bildung einer Weltkirche führten. Das allein 
schon ist ein Gewinn von nicht zu unterschätzendem Werte. Wir 
werden also von hier unsern Blick ab- und ihn ungetrübt einem 
andern Boden zuwenden, auf welchem Männer von prophetischer 
Fernsicht erstanden, Männer, die einen andern Geist hatten, und 
die, wie später Jesus, „gewaltig predigten, aber nicht wie die Schrift- 
gelehrten“. In diesen Männern lebte der freie weitausschauende 
Geist des jüdischen Hellenismus, der frühzeitig in den Synagogen 
der griechischen Diaspora bis herab in die Ara des Christentums 
von griechischen Juden, wie Apollos, die noch keine Kenntnis von 
dem erschienenen Messias hatten, gepredigt wurde. 

Zum andern vermag die Kenntnis der talmudischen Literatur 
unser Verständnis für die Zeit, in der das Christentum entstanden, 
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ungemein zu fördern, da ja in derselben auch Stimmen aus jener 
Zeit zu uns dringen, die auf die in ihr zur Geltung gelangenden 
relieiösen Bewegungen reagieren und uns, wofern wir unbefangen 
hinhorchen, einen tiefen Einblick in die von uns sonst nur geahnten 
religiösen Srötungen und Kämpfe gewähren. 

Dabei muß unumwunden zugegeben werden, daß die Traditionen, 
denen das Judentum der griechischen Diaspora folgte, die ursprüng- 
lichen, seit den Propheten fortgepflanzten und im vormakkabäischen 
Judentum allgemein verbreiteten gewesen; während jene des 
Pharisäismus die jüngern, zugunsten eines engen erst jüngst zur 
zur Herrschaft gelangten Nationalismus aufgehäuften und künstlich 
in das Gesetz hineingedeuteten waren. 

Und hiermit bin ich bei dem Vorwurf angelangt, der mir von 
jüdischer oder vielmehr neupharisäischer Seite gemacht wurde, daß 
ich mit meiner Geschichtsauffassung den Faden der „Überlieferung“ 
durchschneide. 

Darauf erwidere ich: Nicht ich, sondern der Pharisäismus hat, 
begünstigt durch den mit den Makkabäersiegen eingetretenen Um- 
schwung in den politischen Verhältnissen, die natürliche Entwick- 
lung des Judentums gewaltsam unterbrochen, seinen Lebensnerv 
unterbunden, es seiner ureigenen Mission entfremdet und seinen 
Geist in andere, von den Propheten nie geahnte Bahnen gelenkt, 
auf denen es die schiefe Ebene des Partikularismus hinunterglitt, 
so daß es in der Folge zur Mitwirkung an dem Aufbau der Welt- 
religion untauglich wurde. Ich hingegen knüpfe dort wieder an, 
wo der Pharisäismus zum großen Unheil des auf den engsten 
Nationalismus hingedrängten Israel der Religion der Propheten den 
Lebensnerv durchschnitt. Oder, ist der Geist der pharisäischen 
Schriftgelehrten in Wirklichkeit der stärkere, göttlichere, der der 
Propheten aber der schwächere, getrübtere? Ist der letzteren Auf- 
fassung des Mosaismus: die Voranstellung der Sittenlehre und 
Rückstellung des Gesetzesdienstes, die scharfe Betonung des welt- 
erlösenden Messianismus, das unentwegte Bestreben, Israel zum 
„Licht der Völker“ zu machen, nur von vorübergehender, der 
pharisäische Ausbau des Gesetzes aber, der zur völligen Isolierung 
des Volkes führte, von ewiger Bedeutung? 

Und eine andere Frage: Ist es dem Pharisäismus tatsächlich 
gelungen, den von den großen Propheten gepredigten Universalismus 
auch nur im Heimatslande zu ersticken? In jenem engen, vom 
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Nationalismus berauschten Teil des Volkes, den er unter seine 
Fahne zu scharen verstand, allerdings. Nicht aber in den seiner 
Machtsphäre entrückten, in der Kulturwelt lebenden Massen des 
jüdischen Volkes, die an Zahl und Intelligenz ihren Volksgenossen 
in Palästina weit überlegen waren. Und auch daheim widerstanden 
ihm nach oben die Sadduzäer, die Adelspartei, nach unten das 
„Landvolk“, das sich nimmer beugte dem Joche, das er ihm an 
den Hals legen wollte, das seine Väter und Vorväter nicht kannten, 
da es erst mit dem Sieg des Partikularismus über den Univer- 
salismus geschmiedet wurde, um das Volk von jedem intimern 
Verkehr mit der Kulturwelt abzuschneiden, jede Beeinflussung 
durch die letztere zu verhindern, wodurch selbstverständlich eine 
Einwirkung des jüdisch-religiösen Geistes auf die Außenwelt un- 
möglich gemacht wurde. Hier erst ward der Pharisäismus geboren, 
hier jener blinde Eifer für das Gesetz, der der Nation in der Folge 
so verhängnisvoll wurde. 

Der Pharisäismus erweist sich sonach als ein ungestümer Ein- 
dringling in das bislang von dem Geist der Propheten und der 
Weisheitsliteratur souverän beherrschte Judentum. Er durchbrach 
dessen bisherige religiöse Entwicklung und dämmte es in enge, 
künstlich aufgeführte Gesetzesschranken ein. 

Ähnliches hatten schon Esra und Nehemia, den günstigen 
Zeitpunkt wahrnehmend, wo ein Teil der Exilierten aus Babylon 
in die Heimat zurückgebracht wurde, versucht; doch war ihre 
Mühe damals nur von vorübergehendem Erfolg gekrönt. Aber ihre 
Schatten wollten seither nicht mehr ganz verschwinden. 

Der unverfälschte Mosaismus pflanzte sich also mitnichten 
fort auf dem von dem Pharisäismus ihm vorgezeichneten Wege: 
von Moses auf Josua, von Josua auf die Alten, von diesen auf die 
Propheten und von den Propheten auf die „Männer der großen 
Versammlung“, will sagen, auf die Schöpfer der pharisäischen 
_ Traditionslehre; sondern er ging von den Propheten auf die Weis- 
heitslehrer und von diesen unmittelbar, und mit völliger Umgehung 
des von dem Weltjudentum sich abzweigenden, von den „Männern 
der großen Versammlung“ in ein enges nationales Bett geleiteten 
Israel, auf die führenden Geister des Judentums der griechischen 
Diaspora über, von wo er in die Weltreligion ausmündete. 

Dies ist die richtige Traditionskette, dies der Weg, den die 
jüdische Religionsgeschichte bis auf die Erfüllung der Zeit ge- 
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nommen. — Die Propheten haben einen weitausblickenden, von 
Gesetzesbürden noch ganz freien, den äußerlichen Zeremonialdienst 
als unwesentlich in den Hintergrund schiebenden Mosaismus ge- 
predigt. Desgleichen die ihnen auf dem Fuße folgenden, von dem 
griechischen Geiste bereits berührten Weisheitslehrer. Noch weniger 
als bei den Propheten begegnen wir bei ihnen einer schärferen 
Betonung des Zeremonialgesetzes; Gotteserkenntnis und Sittengesetz 
bilden das Um und Auf ihrer Lehre. Und selbst die Frommen in 
den Psalmen, die das Feuer nationaler Begeisterung in ihrem 
Schoße hüteten und den Aufstand gegen die ethnisierenden jüdischen 
Hellenisten vorbereiteten, sie verinnerlichen die Religion, vertiefen 
die Frömmigkeit im Gemüte, predigen einen ergreifenden Einfalts- 
glauben; aber von einem Gesetzesdienst, wie ihn der Pharisäismus erst 
in der hasmonäischen Periode schuf und zur üppigsten Blüte brachte, 
haben sie auch nicht die leiseste Ahnung noch. Sogar das tadellos 
fromme, bibelgläubige, kurz vor dem Ausbruch des Makkabäer- 
krieges entstandene Sirachbuch weiß noch nichts von einer zweiten, 
„mündlich überlieferten Thora“, noch nichts von dem Joch 
pharisäischer Satzungen. Und nun gar erst in der Weisheitsliteratur 
der griechischen Diaspora, die direkt an die kanonische anknüpft 
und sie weiterbildet, um in den jüdischen Hellenismus, wie er uns 
schließlich bei Philo, seinem letzten, beredtesten und begeistertsten 
Vertreter, entgegentritt, einzumünden, da ist nirgends eine Spur 
pharisäischer Gesetzesknechtschaft zu entdecken. Hier überall steht 
der Geist hoch über dem Buchstaben des Gesetzes, und gelangt der 
letztere nur insoweit zu seinem Rechte, als es die Pietät erheischt, 
da er ja doch der Leib, der den mit aller Sorgfalt und mit heiliger 
Scheu zu erforschenden göttlichen Geist berge. Auf dem ganzen 
langen Weg, den der universalistisch gerichtete Mosaismus von den 
Propheten bis zum Paulinismus genommen, ist für nationale Be- 
schränktheit, für einen engherzigen Partikularismus, für einen 
Menschen und Völker von einander trennenden Gesetzeskultus, wie 
ihn der Pharisäismus geschaffen, kein Raum. Nur auf einem 
Seitenwege, abseits von der Reichsstraße des weltgeschichtlichen 
Geschehens, konnte der Geist Esras zu seinem Ziele gelangen. 
Dieser Weg aber führte in eine Sackgasse, aus der das durch Ent- 
faltung der nationalen Fahne seiner Weltmission entfremdete 


pharisäische Judentum den Ausblick ins Freie und Weite nicht 
wieder finden konnte. 
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Es ist sonach ein grundfalscher, wenn auch durch ein graues 
Alter geheiligter und zum Dogma erstarrter Glaube, daß der 
Mosaismus der Propheten uns im Wege der „Männer der großen 
Versammlung“ vermittelst der „mündlichen Lehre“, des Schlüssels 
zum Verständnis der „geschriebenen“, wie sie uns in der talmudischen 
Literatur aufbewahrt vorliegt, überkommen ist. Denn der Geist 
dieser „mündlichen Lehre“ ist ein ganz anderer als jener der 
Propheten und der Weisheitslehrer. Das Richtige vielmehr ist, daß 
der universalistisch gedeutete Mosaismus der Propheten schon im 
dritten vorchristlichen Jahrhundert mit dem Strom der in die 
griechischen Länder gezwungen oder freiwillig auswandernden Juden 
mitgezogen war, um dort zur ungeahnten Entfaltung zu gelangen; 
während er daheim, als nach den Makkabäersiegen die nationale 
Begeisterung allbeherrschend und der ideale Sinn durch die Politik 
verdorben wurde, sich immer mehr verengte und schließlich der 
- Verkümmerung anheimfiel. 

Aber, so fragen die Theologen hüben und drüben, diese un- 
natürliche, erzwungene, oft gewalttätige Schriftauslegung des jüdi- 
schen Hellenismus, kann sie die richtige, kann sie dem ursprüng- 
lichen, von den Propheten in das unbegrenzte Meer des Universalis- 
mus geleiteten Strom der sinaitischen Offenbarung entflossen sein? 
Und wäre es nicht sinnlos, sich für eine derartige, oft alle natür- 
lichen Schranken durchbrechende Exegese zu begeistern? Gewiß! 
Und auch ich, dem man eine solche Begeisterung wiederholt, und 
sehr mit Unrecht, zum Vorwurf machte, gestehe offen, daß die 
allegorische Schriftauslegung, wie sie uns in dem philonischen 
Schrifttum überliefert vorliegt, mir lange höchst unsympathisch 
war, und daß es mich viel Überwindung kostete, mich mit ihr 
vertraut zu machen. Ich gestehe offen, daß mir die pharisäische 
Schriftauslegung, die ich freilich mit der Muttermilch eingesogen, 
ungleich sympathischer war und ungleich natürlicher schien, obgleich 
auch sie nicht frei von Gewalttat ist, wo es gilt, Berge von rituellen 
Satzungen an ein Haar zu hängen. Gleich den übrigen jüdischen 
Theologen sah auch ich in der pharisäischen „Traditionslehre“* den 
einzigen und untrüglichen Schlüssel zu dem richtigen Verständnis 
für die Religion Mosis und der Propheten und hatte gleichfalls für 
die dieses Schlüssels entbehrenden Laientheologen des jüdischen 
Hellenismus nur ein mitleidiges, ja verächtliches Lächeln. Aber 
schließlich mußte ich mir doch die Frage vorlegen, welche Ziele 
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beide, die jüdisch-hellenistische und die pharisäische Schriftaus- 
legung, verfolgten, und zu welchem Ende man hüben und drüben 
oft ganz barbarisch mit dem Schriftwort umsprang? Und die Ant- 
wort mußte ganz entschieden zugunsten des jüdischen Hellenismus 
lauten: der Pharisäismus deutete die Schrift im partikularistischen, 
der jüdische Hellenismus im universalistischen Geiste aus. Jener 
türmte vermittelst der Bausteine, die ihm das mosaische Zeremonial- 
gesetz lieferte, ein unübersteigliches Bollwerk um die Nation auf, 
das sie von der großen’ Welt völlig abschloß und ihre Mission: das 
Licht der Völker zu werden, zum Verlöschen brachte; dieser hin- 
gegen. riß alle einengenden und trennenden nationalen und zere- 
moniellen Schranken nieder, unentwegt das Ziel vor Augen: den 
Mosaismus zur Weltreligion, zur gottgeoffenbarten Philosophie aus- 
zubauen. Und das war wahrlich kein leichtes Stück Arbeit. Sollte 
das große Werk gelingen, dann mußte Gewalt angesetzt werden. 
Die Ethik mußte über das „Gesetz“, der Geist über den Buch- 
staben, der Universalismus über den Partikularismus siegen. Der 
Sieg aber, wenn er ein vollständiger und kein zweifelhafter sein 
sollte, mußte mit Hilfe des göttlichen Gesetzes selbst errungen, 
dieses in seinen Tiefen erfaßt, der Kern aus der Schale befreit 
werden, damit die in ihr latente Weltreligion zum Durchbruch 
gelange, das Reich Gottes erstehe, in das jeder eindringen könne, 
„der Gewalt tue“. Wer dieses hohe Streben des jüdischen 
Hellenismus verfolgt, die Riesenarbeit, die er verrichtet hat, 
in die später Andere gekommen, um die Ernte zu halten, zu 
würdigen versteht; den wird es kleinlich dünken, mit ihm über 
seine Interpretationskünste, vermittelst deren er den Mosaismus 
zur Höhe einer gottgeoffenbarten Philosophie empordeutete, zu 
rechten. 

Und endlich, wer will sich unterfangen, dem Weltgeist die 
Wege vorzuschreiben, die er zur Erreichung seiner Ziele verfolgen 
solle? Der Weg, den er zur Bildung einer Weltreligion genommen, 
führte — das lehrt die Weltgeschichte mit zwingender Deutlich- 
keit — nicht von den Propheten über die schmale, von den 
„Männern der großen Versammlung“ erbaute Brücke der münd- 
lichen Traditionslehre, sondern über den breiten Strom der schon 
unter den ersten Ptolomäern begonnenen und in der Folge immer 
mächtiger anschwellenden jüdischen Auswanderung in die griechischen 
Länder und Inseln. Die Diaspora der Hellenen war es, die der 
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Weltreligion im Heidentum den Pfad bereitete, die „das Licht der 
Völker“ geworden war. 

Wir Juden von heute aber, noch immer in dem engen phari- 
säischen Gesichtskreis befangen, glauben, obgleich eine zweitausend- 
Jährige Geschichte uns eines bessern hätte belehren sollen, dennoch, 
wie einst unsere pharisäischen Vorfahren vor zweitausend Jahren, 
als die griechische Bibel bereits Gemeingut weiter heidnischer 
Kreise geworden war, es glaubten, in der sogenannten Traditions- 
lehre den unveräußerlichen Schlüssel zu dem „geschriebenen Gesetz“ 
zu besitzen. Wir gleichen darin dem Träumenden, der die Hand 
voll von Kleinodien zu haben wähnt und dieselbe krampfhaft ge- 
schlossen hält, beim Erwachen aber betrübten Gemüts sieht, daß 
sie leer. Wir jedoch vermögen uns nicht zu ernüchtern und träumen 
noch immer weiter von dem in unserm ausschließlichen Besitz be- 
findlichen Kleinod, die Hand immer noch geschlossen haltend, 
während es doch längst in den Besitz einer ganzen Welt ge- 
kommen ist, die unsern Schlüssel als unbrauchbar verworfen hat. 
Und nicht darauf kommt es an, wie wir die Bibel auffassen und 
was sie uns ist und bedeutet, sondern darauf, wie die Welt sie 
auffaßt und was sie ihr bedeutet. Diese aber hat auf unsere 
„mündliche Lehre“ verzichtet, dafür jedoch verständnisvoll nach der 
Schriftauslegung des jüdischen Hellenismus gegriffen, mit deren 
Hilfe alle nationalen und rituellen Satzungen aus dem Mosaismus 
ausgeschieden und die ewigen Werte desselben in sich aufgenommen. 
— Diesen Weg wandelten noch vor der Entstehung des Christen- 
tums auf palästinensischem Boden die Apokalyptiker, die fast 
durchwegs über das Zeremonialgesetz mit Stillschweigen hinweg- 
gingen und auf dessen Zinnen die Trikolore des Glaubens, des 
Messianismus und der Barmherzigkeit aufpflanzten. Denselben 
Weg wandelte der Pfadbereiter des kommenden Messias, der Täufer, 
und der ihm auf dem Fuße folgende Messias selbst, der jedoch 
nicht mehr stillschweigend über die üppigen Wucherungen der 
pharisäischen Traditionslehre und des alle Glaubensfrömmigkeit 
erstickenden Zeremonialgesetzes hinwegschritt, sondern sie mit 
ehernem Fuße zertrat, die Losung ausgebend: „Alle Pflanzungen, 
die mein himmlischer Vater nicht pflanzte, die werden ausgereutet!“ 
der mit seinem Blute den Boden düngte, in den er die Saat der 
aus dem Glauben kommenden Frömmigkeit legte, aus der das 
Reich des Himmels: hervorsprossen sollte. Vollends aber räumten 
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hinweg die Trümmer, welche nach der heldenmütigen Erstürmung 
der pharisäischen Burg umherlagen und noch immer Kraft genug 
hatten, den Aufbau des Himmelreichs zu verhindern: Paulus und 
seine jüdisch-hellenistischen Mitarbeiter, der vierte Evangelist, der 
Verfasser des Hebräerbriefs, Apollos und viele Andere, so daß nun- 
mehr jeder, der nur ernstlich wollte, eindringen konnte. — Und 
hiermit schloß — ob endgiltig, wagen wir gegenüber dem Rätsel 
des fast zweitausendjährigen weitern Bestandes des Judentums nicht 
zu entscheiden — die Weltmission des Judentums, und jene des 
Heidentums nahm ihren Anfang, trübend den lautern Quell der 
Lehre Jesu durch fremdes Wasser und schaffend einen andern, dem 
ersten nicht unähnlichen, weltlich gerichteten Pharisäismus. 

Bis hierher nun, wo wir es mit ausschließlich jüdischer 
Missionsarbeit zu tun haben, zu der selbstredend jene des ganzen 
Neuen Testaments zu zählen ist, erstreckt sich unsere Darstellung 
der religiösen Bewegungen innerhalb des Judentums im Zeit- 
alter Jesu. 

Nun höre ich auch schon da und dort in Kreisen meiner 
Glaubensgenossen den Vorwurf laut werden, daß ich die Taufe 
predige. Allerdings, wenn man unter der Taufe das Symbol der 
inneren Umwandlung und der Wiedergeburt versteht, dann predige 
ich diese Taufe aus ganzem Herzen und aus ganzer Seele; da 
eine solche allein uns aus tausendjähriger innerer Blindheit und 
äußerer Schmach erlösen kann. Versteht man aber darunter ledig- 
lich den Übertritt zur Kirche, an welchem Herz und Überzeugung 
keinen Anteil haben, den Übertritt zur Kirche von heute, die nicht 
minder einer gründlichen Läuterung entgegenharrt, wie das Juden- 
tum von heute; dann muß ich mich mit aller Entschiedenheit 
gegen eine solche Unterschiebung verwahren. Denn einen solchen 
Übertritt halte ich nicht nur für frivol nnd tempelschänderisch, 
sondern auch für völlig nutzlos, vollzöge er sich in großen Massen: 
Er würde zur Bildung eines judenchristlichen Ghetto auf dem Boden 
des autochthonen Christentums führen, wo der Pharisäismus die 
Proselytenmassen aus dem Judentum ebenso für minderwertige 
Christen zweiter und dritter Ordnung halten würde — und hier 
mit vollster Berechtigung, da ja diese innerlich toten Massen der 
Neubekehrten nicht ein einziges fruchtbares Samenkorn der Kirche 
zuführen könnten — wie vor zweitausend Jahren der jüdische 
Pharisäismus und nicht .minder derjenige der urchristlichen Ge- 
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meinde zu Jerusalem die Proselyten aus dem Heidentum, die er 
eben nur tolerierte, nicht als ebenbürtige Schößlinge der „Pflanze 
der Auserwähltheit* ansah. Die Taufe, die ich predige, sie ist die 
echt jüdische, zur Buße und Sinnesänderung auffordernde Taufe 
des Johannes, des wiederkehrenden Elia, dessen Aufgabe es ist, 
die Menschen für den bevorstehenden großen Tag des Herrn vor- 
zubereiten, die einander entfremdeten Herzen zu versöhnen und für 
die Aufnahme der himmlischen Saat empfänglich zu machen. 'Sie ist 
die Pfadbereiterin des von den Propheten zum Heile der gesamten 
Menschheit prophezeiten und von den griechischen Juden geistig 
geschauten, ewig wiederkehrenden, die Menschen immer höher zu 
sich emporläuternden Messias, in dessen Bereiche es keinen Juden 
noch Griechen, keinen Knecht noch Freien gibt, nicht Mann noch 
Weib, denn sie allzumal sind eins in dem Messias, und darum 
Abrahams Same und nach der Verheißung Erben. : 
Diese Idee der ewigen Wiederkehr des Messias nun fanden die 
gesetzesfreien Messianisten und mit ihnen allmählich die ganze 
Kulturwelt in Jesu verkörpert, der sich für dieselbe geopfert und 
erkannten in ihm den verheißenen Messias, der sich durch Über- 
windung der Welt auf den Thron der Herrlichkeit Gottes empor- 
gerungen und sich und allen ihm Nachstrebenden einen Platz im 
Himmelreich erworben hat. 
Weil aber die Binde des Gesetzes vor den Augen unsere phari- 
säischen Ahnen klar zu sehen verhinderte, sollen wir späten Enkel, 
Kinder einer philosophisch geläuterten Zeit, blind bleiben a 
Weil unsere Väter vor zwei Jahrtausenden saure Trauben aßen, 
sich von dem „Sauerteig der Pharisäer“ nährten, sollen unsere 
Zähne noch heute stumpf bleiben müssen? Selbst das als hart 
verschriene Alte Testament läßt die Schuld der Väter im dritten 
und vierten Geschlecht gesühnt und erloschen sein; warum aber 
leiden wir bis ins hundertste Geschlecht? Sollte die Schuld wirklich 
ausschließlich an unseren Verfolgern und nicht auch fortlaufend an 
uns selbst liegen? Was uns unsere Rabbiner darüber zu predigen 
wissen, darauf wollen wir gar nicht reagieren; das ist ihres Amtes, 
und sie werden dafür bezahlt, daß sie uns ewig Liebkind nennen. 
Allein selbst nichtrabbinische, gebildete Laienkreise, sogar jüdische, 
mit akademischen Würden bekleidete Männer sind nach wie$vor 
in dem Wahne befangen, daß das Judentum unschuldig leide,aund 
das Schlagwort, das dabei ausgegeben und blind nachgebetet wird, 
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lautet: die Minoritäten seien immer der Unduldsamkeit der Majori- 
täten ausgesetzt! Wie, sind wir denn Politiker? Was hat das 
Judentum mit Politik zu schaffen? Und wissen diese gebildeten 
Kreise nichts davon, daß die welterlösenden Ideen stets von 
Minoritäten, von einzelnen großen Persönlichkeiten, ausgingen, und 
daß sie schließlich, wenn sie auch vorher Märtyrer gefordert hatten, 
die Welt bezwangen? Und welchen erlösenden Gedanken haben 
wir seit zweitausend Jahren in die Welt zu setzen vermocht? Und 
wenn wir der Welt nichts mehr zu sagen haben, wozu sind wir 
noch? Welche Berechtigung dürfen wir für unsere Existenz geltend 
machen? „Wir wollen Juden bleiben, weil unsere Vorfahren es 
waren!“ Denkende Menschen jedoch bleiben dort nicht stehen, 
wohin sie der Zufall der Geburt gestellt, wenn sie nicht durch eine 
lebendige Idee daselbst festgehalten werden, die dann aber auch 
nach Expansion ringt und missionierend auftritt. — „Aber“, so 
höre ich in diesen Kreisen immer wieder ausrufen, „wir sind nicht 
schlechter als die anderen!“ Sicherlich nicht, wir sind ja das 
Produkt ihrer Erziehung. Allein wenn wir nicht besser, wenn unsere 
Religion nicht die zwingende Macht hat, uns edler, ethischer, selbst- 
loser zu machen, daß wir durch unser Beispiel den anderen voran- 
leuchten und uns ihre Anerkennung erzwingen; wo ist die 
Berechtigung für unseren Fortbestand, wo die erhebende Idee, die 
uns über die Trostlosigkeit, als Minorität den Stein des ewigen 
Anlaufens zu bilden, hinwegzutrösten vermöchte? Etwa die frag- 
würdige Genugtuung, daß wir nicht schlechter als die anderen sind? 
Wie sagt doch Jesus in der Bergpredigt? „Liebet eure Feinde; 
segnet, die euch fluchen, tut wohl denen, die euch hassen; betet 
für die, so euch verfolgen; auf daß ihr Kinder seid eures Vaters 
im Himmel. — Denn so ihr liebt, die euch lieben, was werdet ihr 
für Lohn haben? Tun nicht dasselbe auch die Zöllner? Und so 
ihr euch nur zu euren Brüdern freundlich tut; was tut ihr sonder- 
liches? Tun nicht die Zöllner auch also? Darum sollt ihr voll- 
kommen sein, gleichwie euer Vater im Himmel vollkommen ist.“ 

So spricht ein Jude, der der Welt eine erlösende Botschaft zu 
bringen hat, für die er jeden Augenblick sein Leben zu lassen 
bereit ist. Dieser Geist und diese Sprache aber sind uns abhanden 
gekommen, seitdem wir durch den den Gesichtskreis verengenden 
Pharisäismus, der bei uns nach den Makkbäersiegen zur Herrschaft 
gelangte, unserer ureigensten Mission entfremdet worden. Seither: 
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leben wir ohne eine solche, und darum wird das Judentum, das 
der Welt nichts mehr zu bieten hat, von dieser als eine tote Masse 
empfunden und bildet ihr einen Stein des ewigen Anlaufens, und 
wird es ihr so lange sein, als es sich nicht wiederfindet, als es nicht 
dort wieder anknüpft, wo ihm durch den Pharisäismus der Faden 
der Überlieferung durchschnitten wurde: an die Propheten, an die 
kanonische Weisheitsliteratur, an die Apokryphen und Pseudepi- 
graphen des Alten Testaments und an das Evangelium Jesu, und 
als es nicht die Fahne des Messianismus im Sinne des echten 
Judentums und im Geiste der neuen Zeit wieder aufrollt. 
Unter diesem Zeichen haben wir einmal gesiegt und unter diesem 
Zeichen können wir wieder aufleben. — Bringen wir aber diese 
Kraft nicht mehr auf, ersteht nicht abermals ein Messias in unserer 
Mitte, der uns erlöst und der Welt die erwartete Botschaft bringt, 
die unsere hochentwickelte Kultur in die Sphäre göttlicher Offen- 
barung emporhebt, sie in den durchsichtigen, aus Morgenduft und 
Sonnenklarheit gewebten Schleier der keuschen Wahrheit hüllend; 
dann erwartet uns ein weiteres Siechtum, das so lange währen wird, 
bis dem Christentum ein anderer, mächtigerer Luther geboren wird, 
der die Kirche von heute an Haupt und Gliedern reformiert, un- 
mittelbar an den Geist des Evangeliums Jesu anknüpft, den Stein 
unseres Änlaufens, den die heidnische Philosophie in sie eingeführt, 
entfernt und uns den Eintritt freimacht. Dann endlich werden 
wir in die langersehnte Ruhe eingehen. Es wird dies aber nicht 
eine heldenmütig und ruhmvoll erkämpfte Ruhe sein, sondern ein 
Gnadengeschenk, das uns die Welt entgegenbringen wird, zum 
Lohne dafür, daß wir ihr einst den ewig wiederkehrenden 
Messias geboren haben. 

Wie aber, so höre ich den einen und anderen meiner Glaubens- 
genossen erstaunt ausrufen, das Evangelium Jesu, das die Vor- 
stellung von der Einheit Gottes, das Alpha und Omega unseres 
Glaubensbekenntnisses, zerstört, um dessentwillen tausende und 
abertausende unserer Vorfahren den Märtyrertod erlitten, das Evan- 
gelium Jesu, das Konzessionen an den Polytheismus macht, es 
sollte der Ausfluß echt jüdischen Geistes sein! 

Wo aber in aller Welt findet sich im Evangelium Jesu der 
Monotheismus auch nur im geringsten getrübt? Im ganzen Neuen 
Testament wird er vielmehr mit den ureigensten Worten der 
Propheten in allen Tonarten verherrlicht. Man wird doch nicht 
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das Trinitätsdogma der späteren Kirche als eine Schöpfung Jesu 
antizipieren wollen! 

Aber Jesus nennt sich selbst einen Sohn Gottes, setzt sich auf 
den Thron der Herrlichkeit Gottes und wird Teilhaber seines Geistes 
und sogar seiner Macht. — Das ist alles richtig und klingt gottes- 
lästerlich dem pharisäischen Ohr; ist jedoch Geist vom Geiste des 
vom Hellenismus genährten Diasporajudentums, welches in seiner 
philosophisch geläuterten Anschauung von der Erhabenheit und 
Überweltlichkeit Gottes diesen nicht vermenschlichen, ihn nicht mit 
der Körperwelt in Berührung kommen lassen wollte, und daher 
von oben nach unten Mittelkräfte wirken, und von unten nach oben 
den Menschen durch Überwindung der Welt zu Gott sich empor- 
läutern ließ. 

Und doch klingt es selbst dem pharisäischen Ohr nicht gottes- 
lästerlich, wenn Moses und die Propheten die Kindschaft Israels 
scharf betonen, wenn sie Israel den erstgeborenen Sohn Gottes 
nennen, wenn der Psalmist den Gesalbten sich rühmen läßt: „Gott 
sprach zu mir, du bist mein Sohn, ich habe heute dich gezeugt, 
heische von mir, so will ich Nationen dir zum Erbe geben 
und die Enden der Welt zum Eigentum.“ Auch der Pharisäer 
wird es nicht als Gotteslästerung empfinden, wenn er im Buche 
der Weisheit liest, daß der Fromme sich des Besitzes der gött- 
lichen Gnosis und der Kindschaft Gottes rühmt.') — Er wird sich 
auch darüber nicht entrüsten, daß die Henochapokalypse den 
Namen des Messias noch ehe die Sonne und die Zeichen geschaffen, 
ehe die Sterne des Himmels gemacht waren, vor dem Herrn der 
Geister genannt werden, den Messias auf dem Thron der Herrlichkeit 
Gottes sitzen, alle Welt ihn anbeten und ihn in Gemeinschaft mit 
den ihm nachstrebenden Auserwählten auf der neu gewordenen 
Erde unter dem zum ewigen Segen und Lichte umgestalteten Himmel 
alle Zeiten hindurch wohnen läßt. Denn ähnliche Vorstellungen 
wie die von der Vorweltlichkeit des Namens des Messias und seiner 
Erhöhung hat, wie die talmudische und midraschische Literatur 
bezeugt, auch der Pharisäismus zu den seinigen gemacht, bezwungen 
von der suggestiven Macht des von den Apokalyptikern gepflanzten 
Volksglaubens.. Und diese Vorstellungen beherrschten selbst im 
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pharisäischen Lager die Gemüter dermaßen, daß ein Gesetzeslehrer 
von der Bedeutung des R. Akiba dem Messias einen Thron im 
Himmel neben dem Thron Gottes zum Sitz anwies. Die Tatsache 
allein, daß ein so epochaler pharisäischer Gesetzeslehrer den Messias 
in die Sphäre .Gottes versetzen und diese Anschauung offen ver- 
treten durfte, beweist zur Genüge, wiesehr selbst in den obersten 
Kreisen der pharisäischen Schriftgelehrten die apokalyptischen Vor- 
stellungen von dem Messias, die auch die neutestamentlichen ge- 
worden, sich den Boden erobert hatten. 

Also bisher erregte es keinerlei Anstoß, wenn der Fromme als 
Sohn Gottes, der Messias als der noch vor der Weltschöpfung von 
Gott zum Teilhaber seines Throns eingesetzte, zur Erlösung des 
Menschengeschlechts berufene Mittler aufgefaßt wurde. Wenn aber 
die Evangelien Jesum mit den Worten des Psalmisten sich einen 
Sohn Gottes nennen und sich auf den Thron seiner Herrlichkeit 
setzen lassen, dann ist es: eine tötliche, den Monotheismus unter- 
grabende Gotteslästerung und bleibt es für alle Ewigkeit. — Woher 
miteins diese nervöse Empfindlichkeit? Sie rührt daher, daß die 
Nachwelt in ehrfurchtsvoller Begeisterung für das Lebenswerk Jesu 
und in unbegrenzter Dankbarkeit für die ihr durch ihn’ gewordene 
Erlösung alle diese Bilder buchstäblich genommen und den Messias 
Jesus zu einer göttlichen Potenz erhoben hat. 

Die Vergöttlichung des Menschen lag eben im Geiste der Zeit: 
Das Judentum des alten Bundes und der Pharisäismus lassen Gott 
auf die Erde zu den Menschen herniedersteigen, das griechische und 
apokalyptische Judentum mit feinerem philosophischen Empfinden 
den Menschen zu Gott sich erheben. — Nicht minder als Jesus im 
Neuen Testament wird Moses. bei Philo vergöttlicht, wird er zum 
Lohne dafür, daß er seinem Volke durch Überwindung des Fleisches 
das Himmelslicht gebracht, zum. Teilhaber des göttlichen Geistes 
und. der göttlichen Herrschaft, zum Beherfscher der ganzen Natur 
gemacht. Und selbst der Logos des Evangelisten Johannes ist eine 
Schöpfung des jüdischen, allerdings jüdisch-hellenistischen Geistes, 
ein notwendiger Behelf, um eine Verbindung zwischen dem :trans- 
zendenten. über dem Stofflichen in absoluter Einheit thronenden 
Gott und der Welt, eine Vermittlung zwischen ihm. und dem 
Menschen herzustellen. Der Logos ist der Wegweiser für den 
Menschen, sich zu Gott zu erheben. Schon bei Pseudosalomo ist 
er Gottmensch, er berührt ‘mit dem Scheitel den Himmel und 
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schreitet auf der Erde einher, Gottes bestimmte Botschaft verkündend. 
Bei Philo ist der Priester-Logos der Mittler zwischen dem Schöpfer 
und der Kreatur und gibt sich diesem heiligen Amte mit unend- 
licher Liebe hin. Er zieht in fromme Seelen ein und verwehrt, 
solange er in ihnen wohnt, der Sünde den Zutritt. Wir müssen, 
sagt Philo, zu Gott beten, daß er, der große Wegweiser, der 
Richter und Hohepriester in einer Person ist und unsere 
Seele zum Sitz des 'Gerichtes erhalten hat, auf immer in dieselbe 
einziehe. Er ist der wahrhaft große Hohepriester dieser Welt, der 
die Macht erhielt, die ewigen Gnadengaben zu erteilen. Wenn. aber 
ein Mensch nicht würdig ist, Gottes Sohn genannt zu werden, so 
bestrebe er sich wenigstens von dessen Ebenbilde, dem erst- 
geborenen Logos, den Namen zu führen, der da ist der „Mensch 
nach dem Ebenbilde“, der „sehende Israel“. Er ist der reine voll- 
kommene Sohn Gottes, der die Sündenvergebung und die Verleihung 
der reichsten Wohltaten erwirken kann: alle Gnade verleiht Gott 

auf die Fürbitte seines Logos.') 

Die Logosvorstellung will, weit entfernt, eine Profanierung 
Gottes, eine Trübung des monotheistischen Gedankens zu sein, 
vielmehr einen schützenden Damm gegen jede Störung desselben 
aufführen. Und diese Vorstellung ist von dem jüdisch-hellenistischen 
Verfasser des vierten Evangeliums auf christlichen Boden verpflanzt 
worden, um sie in origineller, aber bereits weithin verstandener 
Weise mit dem Messias Jesus in Verbindung und seine Bedeutung 
für die Welt dem Bewußtsein der griechisch gebildeten Kreise 
näher zu bringen. 

Zweifellos, der Messias mußte alles in sich befassen: Ver- 
gangenheit, Gegenwart und Zukunft, Himmlisches und Irdisches, 
mußte alle jemals im Volke von ihm gehegten Erwartungen, alle 
über ihn in Umlauf befindlichen Weissagungen erfüllen, alle da und 
dort inbezug auf das Wesen des erwarteten Erlösers verbreitete 
Vorstellungen verkörpern; daher denn auch das unausgesetzte 
Streben der Evangelisten, jede Lebensäußerung und jedes Leiden 
Jesu als Erfüllung alttestamentlicher Weissagungen hinzustellen, 
daher die Botschaft des vierten Evangelisten, welche verkündet, 
daß der den Gebildeten geläufige Logos in der Person Jesu erschienen 
sei. Eine Trübung des Monotheismus ist hier nirgends beabsichtigt. 


') cf. M. Friedländer, Griech. Philosophie im Alten Test. 195sgg. 
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Wenn der Messianismus aber in der Folge eine Vergröberung 
erfahren hat, so teilte er eben das Los aller, allmählich in die 
Massen dringenden erhabenen und welterlösenden Ideen; das wirft 
aber nicht den leisesten Schatten zurück auf Jesus selbst, der die 
geistige Wiedergeburt des Judentums anstrebte und mit seinem 
Blute dieses Streben besiegelte, dem kein anderer in dem Maße, 
wie wir, nach schweren inneren Kämpfen von den Fesseln des 
Pharisäismus befreiten, von dem krassen Materialismus der Zeit 
nicht angefressenen modernen Juden nachzufühlen vermag. Denn 
er war unser, und sein Evangelium ist unser! Es kommt geraden 
Wegs von dem Mosaismus der Propheten her, der auf seinen langen 
und weiten Wanderungen durch die griechische Kulturwelt, bestrahlt 
vom Lichte derselben, verjüngt und zu neuem Leben erweckt wurde. 

Der Mosaismus war schon von Anbeginn darauf angelegt, hinaus 
in die Weite zu wirken, seine Träger sollten ein Reich von Priestern, 
ein heiliges Volk sein und durch ihr Beispiel den übrigen Völkern 
voranleuchten. „Denn das“ — so heißt es im Deuteronomium — . 
„ist eure Weisheit und die Erleuchtung in den Augen der Völker, 
welche, wenn sie alle diese Satzungen vernehmen, sagen werden: 
wahrlich ein weises und erleuchtetes Volk ist dieses. Denn wo gibt 
es ein großes Volk, dem Götter so nahe wären, wie der Ewige 
unser Gott überall, wo wir ihn anrufen? Und wo gibt es ein großes 
Volk, das im Besitz solcher gerechten Gesetze und Verordnungen, 
wie sie die ganze Lehre enthält, die ich euch heute gegeben“ ?*) 

Diesen Weg ist nach dem Vorbilde der Propheten und der 
Weisheitslehrer der jüdische Hellenismus gewandelt. Er hat, in die 
Kulturwelt eintretend, die Bibel zum Gemeingut der gebildeten Welt 
zu machen sich bemüht, ein Unterfangen, welches das pharisäische 
Judentum in große Erregung versetzte, so daß es den Tag, an 
welchem die griechische Bibel das Licht der Welt erblickte, zu 
einem Fasttag machte und ihn jenem gleichachtete, an welchem 
Israel in der Wüste das goldene Kalb anfertigte. Das Licht sollte 
eben ewig unter dem Scheffel bleiben. — Den in die unbegrenzten 
Fernen hinausstrebenden Mosaismus hat der Pharisäismus in seinem 
unverständigen Eifer für Gott in Fessel geschlagen, indem er ihn 
vermittelst Gesetzesketten an, die enge Scholle band und ihn vor 
der Welt vergrub. Jesus aber setzte seine ganze Lebensaufgabe 
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darein, ihn wieder frei zu machen, “damit er der Welt zum Segen 
werde. ‘Schon im Beginn seines Kampfes mit den Schriftgelehrten 
und Pharisäern ruft er seinen Anhängern zu: „Ihr seid das Licht 
der Welt. Es e eine Stadt, die auf einem Berge liegt, nicht 
verborgen sein.:: Man zündet auch nicht ein Licht an und setzt 
es unter einen Scheitel, sondern auf einen Leuchter; so leuchtet es 
dann allen, die im Hause sind. Also laßt euer Licht leuchten, daß sie 
eure guten Werke sehen und euren Vater im Himmel preisen.“ — 
Er vergleicht in vortrefflichem ‘Bilde den Pharisäismus mit dem 
faulen Knecht, dem sein Herr, als er über Land ging, einen Teil 
seines Vermögens zur Aufbewahrung übergab, der aber das ihm 
anvertraute Gut aus Furcht, ‘es möchte Schaden nehmen, in die 
Erde vergrub, anstatt es zu nützen, und es’ dem Herrn bei seiner 
Rückkehr unverkürzt, aber auch unverwertet. wieder zurückstellte. 
Dieser‘ aber fuhr ihn an: „Du Schalk' und fauler Knecht! Du 
solltest mein Pfund zu den Wechslern getan haben, und wenn ich 
gekommen wäre, hätte ich das Meine zu mir genommen mit Wucher. 
Darum nehmt von ihm den Zentner und gebts dem, der zehn 
Zentner — mit dem ihm zur Aufbewahrung gegebenen Pfund — 
erworben hat. .Denn wer da hat, dem wird gegeben, und er wird 
die Fülle haben; wer aber nicht hat, dem wird auch, das er hat, 
genommen werden. Und den unnützen- Kneekt wert in die 
Finsternis hinaus.“ 
“Und das Himmelreich, von dem der Täufer und das Evangelium 
Jesu predigen, daß es nahe herbeigekommen, die Entdeckung, daß 
es nicht äußerlich, sondern inwendig im Menschen, finden wir es 
nicht bei Moses deutlich vorgezeichnet? „Die Botschaft, die ich 
euch bringe“, sagt Moses, „ist nicht zu wunderbar für euch und 
und..liegt nicht fern. Sie ist nieht im Himmel, daß du sagen 
könntest, wer steigt uns hinauf in den Himmiel, daß er sie holte, 
damit wir sie vernehmen und verwirklichen. Sie ist auch nicht 
jenseits des Meeres, daß du sagen könntest, wer zöge für uns übers 
Meer, .daß er.sie uns brächte, damit wir. sie vernehmen und ver- 
wirklichen: :sondern sie, ist sehr nahe, in deinem Munde 
und-.in;deinem Herzen, daß du sie erwirkliche De 
Diese Spuren, die zum Himmelreich in uns führen, hat der 
Pharisäismäs: dureh . ein’ endloses Anhäufen äußerlicher Satzungen, 


1) Deut. 30,10-15. 
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die des Menschen ganzes Denken und Tun in ‚Anspruch nehmen, 
verwischt, Jesus aber wieder blosgelegt. Den Pharisäern, die ihn 
fragten, wann das Himmelreich kommen werde, antwortete er: 
„Das Reich Gottes kommt nicht mit äußerlichen Geberden; man 
wird nicht sagen: Siehe, hie oder da ist es. Denn seht, das Reich 
Gottes ist inwendig in euch!“ 

Die Botschaft Jesu vom Reiche Gottes ist im -unverfälscht 
jüdischen Geiste gehalten, nur daß sie sich nach dem Beispiel der 
Weisheitslehrer und der Apokalyptiker nicht mehr an die Nation, 
sondern an das Individuum wendet, das, als die Zeit der. Erfüllung 
entgegensah, das Recht, das mit ihm geboren ward, forderte, da 
in ihm „die Lust an Gottes Gesetz nach dem inwendigen Menschen“ 
erwacht war. Es forderte gebieterisch die Umdeutung des Mosais- 
mus im neuen Geiste, und so wurde das Gesetz. geistig, völlig 
befreit von der Herrschaft des Buchstabens, welcher tötet. 

Die hier nur obenhin angedeuteten Wege, auf welchen der 
Mosaismus nach langem und schwerem Ringen der ihn umklammern- 
den Fessel des Buchstabens sich entwand und zur Weltreligion sich 
emporschwang, eingehend zu verfolgen und die Faktoren, die auf 
diesen vielverschlungenen Pfaden mitwirkten, daß die Zeit erfüllt 
werde, aus dem Dunkel der Vergessenheit ans ee. zu Arnssn, 
ist dis Aufgabe dieses Buches. 

Für unsere Rabbiner und Seminartheologen — heute die aus- 
schließlichen Siegelbewahrer unserer Religionswissenchaft, zu der sie 
aber nicht das geringste seelische Verhältnis haben, und die uns 
glauben machen möchten, daß alle Schätze religiöser ewiger Werte im 
Talmud gelegen seien — ist dies Buch nicht geschrieben. Diese eines 
besseren belehren zu wollen, wäre ein vergeblich Mühen. Denn be- 
kanntlich ist niemand mehr blind, als wer nicht sehen will. Man 
braucht nur ihre allerjüngsten, „das Wesen des Judentums“ darstellen- 
den Schriften einzusehen, um zu erfahren, wie weit die Verblendung 
dieser unserer „Seelsorger“ geht, wie wenig sie gelernt und wie noch 
weniger sie vergessen haben. Mit diesem literarischen Plebejertum 
sich auseinandersetzen zu wollen, wäre ein törichtes Beginnen. An 
seinem pseudopharisäischen Stumpfsinn scheitert alle Logik: Seine 
Hauptwaffen sind: Totschweigen und, wo dies nicht mehr angeht, 
Verketzern. Unvermögend, den Gegner zu widerlegen, da es ihnen an 
Wissen und Begriffen fehlt, werfen sie ihm mit ebenso wohlfeilem 
als lächerlichem „Mannesmut“ Ketzernamen an.den Kopf, wie: 
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Sadduzäer, Karäer, Acher! Und ihr ausschließliches Trachten. geht 
dahin, ihn in den Kreisen ihrer gedankenlosen Anhänger unschäd- 
lich zu machen und seine wissenschaftlichen Darbietungen zu ver- 
dächtigen. Über diese unaustilgbaren blinden Blindenführer! Diese 
petrifizierten zweitausendjährigen Mumien glauben, wenn sie einen 
kümmerlichen modernen Laken auf das alte, an allen Enden und 
Ecken rissig und schlissig gewordene pharisäische Kleid geflickt 
haben, modern erscheinen zu können! Allein, ihre beispiellose 
Rückständigkeit vermag keine Kulturschminke der Welt zu über- 
tünchen. — 

Sie ist aber auch begreiflich, diese Rückständigkeit unserer 
modernen Pharisäer. Ist doch ihr Bildungsgang ein ganz verkehrter. 
Sie fangen in ihren Schulen mit dem Talmud an, werden in seine 
Gedankengänge eingesponnen und kommen von ihnen nicht mehr 
los, selbst wenn sie sich später mit anderen Wissenschaften zu be- 
fassen anfangen. Sie bleiben doch immer auswendiggelernte Kultur- 
menschen. Nur ausnahmsweise vermag sich unter Tausenden Einer 
aus eigener Kraft zur Höhe des freien Forschens emporzuschwingen 
und alle Vorurteile, die ein enger und engster Partikularismus in 
ihn gepflanzt, gründlich abzutun. Daher denn auch ihre. Wissen- 
schaft eine so sterile, öde, über die Buchstabengelehrsamkeit nicht 
hinauskommende. 

Den entgegengesetzten Weg schlug die jüdisch-hellenistische 
Schule ein und erklomm denn auch den Gipfel des Universalismus. 
Sie pflegte zuerst und mit vieler Gründlichkeit die allgemeinen 
Wissenschaften, räumte der weltlichen Philosophie den weitesten 
Spielraum ein und ging, so vorbereitet uud ausgerüstet, zur gött- 
lichen Philosophie: zur Religionswissenschaft, über. So kam es, 
daß sie den Mosaismus von den Umarmungen eines engen Nationa- 
lismus und Zeremonialismus befreite'und ihn zu den Höhen des 
Universalismus emporhob. — Philo kann nicht eindringlich genug 
mahnen, daß man, bevormanin dasHeiligtum der Religions- 
wissenschaft eintrete, sich vorerst gründlich mit der welt- 
lichen Philosophie befasse, welche die Vorstufe und die 
Vorbereitung für die göttliche bilde. Nur auf diese Weise 
könne man in das Innere der Gotteslehre gelangen. Dieses liest 
er mit seiner Schule aus der Schrift heraus: Hagar, die Dienerin 
der Sarah, bedeutet ihm die weltliche, Sarah, die Herrin, die gött- 
liche Philosophie. Wolle man zur Herrin gelangen, so müsse man 
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sich zuerst bei der Dienerin niederlassen, müsse mit ihr intimen 
Umgang pflegen und bei ihr seine schöpferische Kraft erproben; 
dann erst könne man zur Herrin, unaufhaltsam zur höchsten Voll- 
kommenheit, zur wahren Religion — die in Sarah, der vollkommenen 
Tugend, verkörpert — gelangen. So sei auch Abraham im Wege der 
weltlichen Bildung zur himmlischen vorgedrungen und der Aus- 
erwählte Gottes geworden.') 

Faßt man nun das hohe Ziel ins Aal das der jüdische Helle- 
nismus zu erreichen strebte, dann verzeiht man ihm gern die Gewalt- 
tätigkeiten, die er auf dem Wege zur Erreichung dieses Ziels an 
dem biblischen Schrifttum verübte. Galt es doch die Erstürmung 
. des Gottesreichs, und da mußte dieses Gewalt leiden: denn „die 
Gewalt tun, dringen hinein“. 

Also nicht für die Rabbiner, für gebildete Laien, die einen 
ähnlichen Bildungsgang, wie ehemals die griechischen Juden, ge- 
nommen und die sich über ihre Religion unterrichten wollen, habe 
ich dieses Buch geschrieben. Um ihretwillen habe ich mich bemüht, 
so einfach und durchsichtig, als es nur immer der vielfach spröde 
Stoff gestattet, meinen Gegenstand zu behandeln und ihnen das 
erforderliche Quellenmaterial in möglichst erschöpfendem Maße vor- 
zuführen, damit sie in die Lage versetzt werden, sich selber, unab- 
abhängig von den Theologen, ein Urteil bilden zu können. Sie 
müssen jedoch möglichst voraussetzungslos an diese Quellen heran- 
treten und jede Erinnerung an pharisäische Schriftauslegung und 
Weltanschauung draußen lassen, wenn sie zur Erkenntnis des 
wahren Wesens des Judentums gelangen wollen. 

Ich weiß, man wird gegen mich u. a. auch den Vorwurf er- 
heben, daß ich zuviel naiven Glauben den Überlieferungen ent- 
gegenbringe und daher unkritisch vorgehe. Das wird mich jedoch 
in meinem Vertrauen zu den in diesen Buche herangezogenen 
Quellen, die mir das richtige Verständnis für jene merkwürdige 
Zeit und für die an ihrem Webstuhl sitzenden und der Gottheit 
lebendiges Kleid wirkenden Persönlichkeiten erschlossen, nicht zu 
erschüttern vermögen. Wer dieses Schrifttum mit offenen Augen 
ansieht, sich in dasselbe vertieft, die einzelnen Teile desselben nicht 
besonders, jeden für sich, sondern im Zusammenhang behandelt 
und das geistige Band aufzusuchen sich bemüht, der wird, gleich 


1) ef. Leg. alleg. I, 135. De Cherub. 1,139. De sacrif. Ab. 0. 1,170 u. a. St. 
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mir, finden, daß hier historische Überlieferungen ersten Ranges 
vorliegen. Denn Ehrfurcht. vor der Überlieferung zeichnet 
das Judentum aller Schattierungen bis in die nachaposto- 
lische Zeit aus, bis in die Zeit, wo griechische Schriftstellerei auf 
dem Boden des Christentums heimisch zu werden anfängt. 

Tiefe Ehrfurcht vor der Überlieferung hegt die pharisäische 
Schule. Sie deutet und deutelt an ihr,. aber sie zu unterdrücken 
oder zu verfälschen erkühnt sie sich niemals. Selbst da, wo die 
Überlieferung ihrer Rechtgläubigkeit straks entgegen ist und sie 
aufzuheben droht, wo an die pharisäischen Schriftgelehrten die 
Versuchung herantritt, sie aus der Welt zu schaffen, siegt schließ- 
lich die heilige Scheu vor der Überlieferung über den Trieb der 
Selbsterhaltung. Sie erkennen die Gefahr, die Koheleth und andere 
hagiographische Schriften für ihre Glaubenslehre und Lebensan- 
schauung bergen, und schon sind sie daran, dieselben der Vernichtung 
preiszugeben; im entscheidenden Moment jedoch gewinnt die Ehr- 
furcht vor der Überlieferung die Oberhand — und diese Schriften 
bleiben uns erhalten, wenn sie auch im pharisäischen Geiste um- 
gedeutet werden. 

Scheu vor der Überlieferung bekundet selbst der Sadduzäismus, 
der sich von ihr kein Jota rauben lassen will; bekunden im hohen 
Maße .die Essener, die Apokalyptiker und die jüdischen Hellenisten. 
Ja selbst der in allen diplomatischen Künsten versierte Geschichts- 
schreiber Josephus verrät eine unüberwindliche Scheu vor der Über- 
lieferung, und sie bleibt ihm heilig und unantastbar selbst da, wo 
sie seinem Interesse entgegen ist. 

Tiefste Ehrfurcht vor der Überlieferung endlich legt das ganze 
neutestamentliche Schrifttum an den Tag. Und die Widersprüche, 
die es aufweist, sind, wie ich zeigen werde, nicht zuletzt auf diese 
Scheu, die jede Kritik verstummen macht, zurückzuführen. 

Es ist somit nicht nur ein schweres Unrecht, sondern auch 
eine Versündigung gegen den heiligen Geist der Geschichte, diesen 
Überlieferungen zähes Mißtrauen entgegenzubringen. Man mag 
immerhin an dem Auffassungsvermögen mancher Tradenten zweifeln, 
aber die Überlieferungen selbst in Bausch und Bogen verwerfen, 
weil sie sich da und dort widersprechen, das darf man nicht. — 

Ich würde mich im Gewissen bedrückt fühlen, wenn ich nicht 
diesem Buche das Bekenntnis vorausschickte, daß ich ungemein viel 
Anregungen, die, wie ich hoffe, in ihm Früchte getragen haben, meinem 
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Sohne Oscar verdankte. Diese vermittelten mir sowohl seine Schrif- 
ten,') als auch der unmittelbare und rege Gedankenaustausch, den 
ich mit ihm durch eine Reihe von Jahren über meine eigenen 
und eine Menge angrenzender Probleme unterhielt. Er ist nicht 
in den pharisäischen Traditionen, durch die mein eigenes Denken 
von Jugend an in seiner Entfaltung gehemmt war, aufgewachsen, 
die inneren Kämpfe, die ich bei meiner a religiösen Er- 
ziehung durchzukämpfen hatte, sind ihm erspart geblieben, und er 
konnte auch auf religiösem Gebiete von Anfang an auf einem freien, 
durch keinerlei bindende Traditionen eingeschränkten Standort Fuß 
fassen. Ihm, dem sich bereits in sehr jugendlichem Alter — wie 
seine Schriften dies bezeugen — weitere religionsphilosophische 
Aspekte erschlossen, danke ich zum Teil meine Überwindung -des 
Pharisäismus und eine höhere Würdigung messianischer Ideale. 
Auch an dem, was in diesem Buche an fruchtbaren Motiven ent- 
halten ist, hat er seinen Anteil; und deswegen fühle ich mich ge- 
drängt, dies an dieser Stelle ausdrücklich zu betonen. 


1) Insbesondere seine Schriften: „Nietzsches Lehre in ihren Grund- 
begriffen“, ‚Berlin 1903, und „Romantik und Gegenwart“, Berlin 1904, die er 
unter dem Pseudonym Oscar Ewald veröffentlichte. 


Wien, Ende September 1909. 


Moeriz Friedländer. 
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EINLEITUNG. 


Zu Beginn des zweiten vorchristlichen Jahrhunderts war das 
palästinensische Judentum von der griechischen Kultur überflutet, 
welche daselbst, vorzugsweise bei den herrschenden Klassen, alle 
Schlacken und Schäden abgelagert hatte. In derselben Zeit, wo das 
Judentum der Diaspora, vom Hauche der griechischen Philosophie 
berührt, neu auflebte und durch Verschmelzung des griechischen 
und jüdischen Geistes den Mosaismus zur Weltreligion auszugestalten 
anfing, monumentale Werke schaffend, wie die griechische Bibel, 
die Sapientia Salomonis, propagandistische Schriften unter die 
Menge brachte nach Art des sog. Aristeasbriefs, der sibyllinischen 
Orakel usw., in derselben Zeit waren die obern Stände Palästinas 
bereits von der Fäulnis der griechischen Kultur völlig angefressen, 
entjudet und entnationalisiert, bereit, im Griechentum auf- und 
unterzugehen, sobald äußere Vorteile es erheischten, sobald ein 
Aufgehen in der Weltkultur ihnen Befestigung ihrer Herrschaft und 
Erhöhung des Wohllebens versprach. 

Einen tiefen Einblick in die religiösen und sozialen Zustände, 
wie sie sich in Judäa vor dem Ausbruche des Makkabäerkrieges 
herausgebildet hatten, gewährt uns zunächst das in jener Zeit ent- 
standene Buch Koheleth. Welche Verheerung mußte das ungestüme 
Hereinbrechen der griechischen Kultur in den Massen des jüdischen 
Volkes angerichtet haben, wenn selbst Koheleth, ein frommer Volks- 
lehrer jener Zeit, der gegen die herrschende religiöse Verwilderung 
ankämpft, von den durch die fremde Philosophie erzeugten 
Zweifeln und Skrupeln dermaßen ergriffen ist, daß er, haltlos von 
ihnen umhergepeitscht, krampfhaft sich an den Anker des Glaubens 
an Gott anklammert, um nicht in ihnen unterzugehen. Wie heil- 
los damals die religiöse Entartung in Israel, dank dem in Palästina 
grassierenden griechischen Unwesen, war, lehrt am deutlichsten das 
Buch Daniel, das uns in seinen Visionen mit den grellsten Farben 
den übermächtigen Einfluß des griechischen Geistes in Palästina, 
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der alle religiösen Sitten und Gebräuche wegflutet, die „Starken 
und das heilige Volk“ überwältigt, schildert und in das Schuld- 
bekenntnis ausbricht: „Wir müssen uns schämen, wie es jetzt geht 
denen von Juda und denen von Jerusalem, denen, die nahe und 
fern sind in allen Ländern, dahin du uns verstoßen hast um ihrer 
Missetaten willen, die sie an dir begangen. — Das ganze Israel 
übertrat dein Gesetz und wich ab, daß es deiner Stimme nicht 
gehorchte.“') 

Welch abgründliche Umgestaltung mußte das Judentum 
Palästinas durch Einwirkung der griechischen Kultur in den Zeiten 
des Antiochus Epiphanes erfahren haben, wenn, wie wir in dem 
Makkabäerbuch lesen, damals Männer in Israel aufstehen und dem 
Volke zurufen durften: „Auf, laßt uns einen Bund schließen mit 
den Völkern rings um uns ber! Denn seitdem wir uns von ihnen 
abgesondert haben, traf uns viel Unglück!“”) Und wieweit mußte 
unter den Juden die Assimilierung an das Griechentum gediehen ge- 
wesen sein, wenn die Menge dieser Aufforderung nicht nur ver- 
ständnisvoll lauschte, sondern ihr auch gern entgegenkam. „Denn“ — 
so lesen wir in demselben Buche weiter — „diese Rede gefiel 
in ihren Augen. ‘Und einige aus dem Volke wurden angefeuert 
und gingen zum König. Und er gab ihnen Erlaubnis, die heid- 
nischen Sitten einzuführen.“ ?) 

Wie aber erklärt sich diese so durchgreifende Hellenisierung 
des palästinensischen Judentums, und dann wieder die rapid ein- 
tretende und impetuos um sich greifende Reaktion gegen alles 
Griechische? Auf ganz natürliche Weise: Die erstere vollzog sich 
zwanglos, freiwillig unter der Gunst der Verhältnisse, gefördert 
durch eine weitgehende Toleranz seitens der ägyptischen Herrscher; 
die letztere wurde durch einen unvernünftigen, von volksverräte- 
rischen jüdischen Hellenisten irregeleiteten König, der gewaltsam 
heidnischen Götzendienst in Judäa einführen wollte und gräuliche 
Religionsverfolgungen inszenierte, herbeigeführt. 

Unter den auf Alexander den Großen folgenden Ptolomäern 
genossen die Juden nahezu ein ganzes Jahrhundert hindurch des 
ungetrübtesten Friedens und der ungehemmten Freiheit, ihre 
geistigen Anlagen zu entfalten. Unter dem mächtigen Einfluß der 
griechischen Philosophie, erweiterte ‚sich immer mehr ihr Blick, 
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hinstrebend zum Allgemeinen, fielen allmählich die sie bislang ein- 
engenden nationalen Schranken, entwickelte sich bei ihnen eine 
neue Richtung, die sie zum Individualismus und Universalismus 
empoörhob, wie sie die Weisheitsliteratur, die in dieser Periode 
aufblühte, widerspiegelt. Dieser freie, weitausschauende Geist be- 
gann sich zu verengen und zu verdüstern, als der politische 
Horizont sich zu umwölken anfing, Kämpfe zwischen den Ptolo- 
mäern und Seleuciden ausbrachen, von denen Judäa, als im Mittel- 
punkte der Ereignisse gelegen, arg in Mitleidenschaft gezogen und 
von Mißgeschicken hart betroffen wurde, wer auch immer der 
Sieger sein mochte.) — Dieser freie Geist drohte ganz unterzu- 
gehen, als Antiochus Epiphanes den wahnsinnigen Einfall hatte, 
grausame Religionsverfolgungen über Judäa heraufzubeschwören, die 
gerade die entgegengesetzte als die angestrebte Wirkung erzielten. 
Religionsverfolgungen kannte bis dahin das Heidentum nicht und 
sie trafen das jüdische Volk um so härter, machten den Schmerz 
um so brennender, als die Erreger Volksgenossen waren: eine feile, 
vom entarteten Hellenismus verseuchte und durchaus verderbte 
Priesterschaft, die, um ihre Macht zu befestigen, es nicht scheute, 
ihr Volk zu verraten und zu verkaufen und es an den Rand des 
Abgrunds brachte; Gesetzesverächter, die für ihre Volksgenossen 
kein Herz hatten, weshalb sie auch im Makkabäerbuche Volksfeinde 
genannt werden;’) die ihr Volkstum gern mit dem Griechentum 
vertauschten, wenn sie dabei ihre Rechnung fanden. Was Wunder, 
daß die gesetzestreu gebliebenen Juden alle Schuld an der im Volk 
grassierenden sittlichen Verlotterung und der Religionsverfolgung 
der fremden Kultur in die Schuhe schoben, sie mit Ingrimm haßten 
und sie, als sie zur Macht gelangten, ebenso blutig verfolgten, als 
sie selbst um ihrer religiösen Überzeugung willen verfolgt wurden? 
Dieser unbändige Haß der Gesetzestreuen gegen griechische Welt- 
anschauung und griechisches Wesen kommt schon in den Psalmen 
und später in der Danielapokalypse zum flanmmenden Ausdruck und 
man gewinnt schon hier eine Vorstellung von der Form, in der 
sich der lang verhaltene Grimm entladen werde, wenn einmal 
die Frommen ans Ruder kommen. sollten. Gelobt doch der 
Fromme in den Psalmen schon: „Jeden Morgen alle Gottlosen im 
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Lande vertilgen, alle Sünder aus der Stadt des Herrn ausrotten zu 
wollen.“?). 

Die Literaturen beider Epochen, der vormakkabäisch-ptolo- 
mäischen und der nachmakkabäisch-hasmonäischen, tragen denn 
auch vielfach ein gründlich verschiedenes Gepräge. War der Geist der 
ersteren ein weitausblickender, national entschränkter, den ver- 
änderten Verhältnissen sich anpassender, so verbanden sich in der 
letztern politische Rücksichten mit religiösem Fanatismus, um ihn 
in nationale und religiöse Schranken einzuengen. Hatte auf der 
einen Seite der jüdische Hellenismus die neuen Ideen mit Hilfe 
einer eigenartigen, der griechischen Literatur entlehnten Auslegungs- 
methode in die Bibel gebracht, diese vergewaltigt, um den Juden 
die Assimilierung an das Griechentum zu ermöglichen und den 
Mosaismus zur Weltreligion auszugestalten, so setzte die nach- 
makkabäische pharisäische Auslegungskunst alles daran, dieselbe 
Bibel in entgegengesetztem Sinne, oft unter Anwendung einer wag- 
halsigen, den Geist des Gesetzes tyrannisierenden Interpretierungs- 
methode auszudeuten und die Juden durch Schaffung von neuen, 
in die Schrift gewaltsam hineingezwängten Satzungen und Dogmen 
von der Außenwelt streng zu isolieren. 

In der jüdischen Weisheitsliteratur, die in der Ära der 
Ptolomäer aufblühte und mit jener der Seleuciden unterging, 
herrscht ein erstaunlich freier religiöser Geist. Das Individuum, 
nicht die Nation steht da im Mittelpunkt des Interesses, die parti- 
kularistischen Bestrebungen sind völlig vor den universalistischen in 
den Hintergrund getreten. Die Weisheitslehrer der vormakkabäischen 
Zeit, die das überkommene religiöse Schrifttum unter neue Beleuch- 
tung stellen, zeitbewegende Ideen in dasselbe hineintragen, sind 
von diesen dermaßen begeistert, von dem mächtigen Drang, die- 
selben zum Gemeingut der Nation zu machen, dermaßen getrieben, 
daß sie, um ihnen unbedingten Glauben und göttliche Sanktion zu 
verschaffen, ihre eigene Person selbstlos im Hintergrund ver- 
schwinden lassen, auf Nachruhm völlig verzichten und ihre Weis- 
heitslehren gottbegnadeten, in der Erinnerung des Volkes unaus- 
löschlich lebenden Männern der Vorzeit in den Mund legen, sich 
lediglich als das. Sprachrohr jener erhabenen Begründer ihrer 
Religion betrachtend, in deren Geiste sie zu lehren, deren Ideen 
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sie den späten Enkeln, allerdings geschaut im Lichte einer neuen 
Zeit, unverfälscht von neuem zu offenbaren glauben. 

Anders die offizielle nachmakkabäische Literatur, die sich 
schon in der Danielapokalypse ankündigt. Hier tritt wiederum 
das Individuum vor der Nation zurück, der Universalismus vor 
dem Partikularismus, die freie Entwicklung des religiösen Gedankens 
vor dem Buchstaben des Gesetzes, den der Gesetzeslehrer im Geiste 
einer reaktionären Zeit auslegt. Der schöpferische Geist ist versiegt, 
an seiner Stelle machen sich trockene Gelehrsamkeit und Autoritäts- 
glauben breit. Die Kritik, der in der Weisheitsliteratur, insbesondere 
in Hiob und in Koheleth, eine so weitgehende Freiheit eingeräumt ist, 
verstummt, das philosophische Denken ist verpönt, die religiöse 
Entwicklung eingedämmt in die „vier Ellen der Halacha“. 

Wie aber konnte sich — anscheinend unvermittelt — ein so 
gründlicher Wandel im Denken des Volkes vollziehen ? | 

Die Versuche Esras und Nehemias, die Juden in Palästina 
von jedem Verkehr mit den sie umgebenden Nachbarvölkern abzu- 
schließen und sie zu einem starren Festhalten an dem Gesetz der 
Väter zu erziehen, hatten zwar einen momentanen, aber im all- 
gemeinen keinen dauernden Erfolg. Nach dem Hingang dieser 
beiden so autoritativ auftretenden Männer gingen allmählich ihre 
Isolierungsarbeiten verloren; zumal als die Juden unter griechische 
Herrschaft kamen und an der griechischen Kultur sich zu sonnen 
anfingen, lockerte sich die gesetzesstrenge Richtung immer mehr 
und mehr, da sich das Volk in seinen großen Massen willig den 
bestrickenden Reizen der griechischen Kultur gefangen gab, deren 
Segnungen bald in dem edleren Teil desselben, wie sie in der den 
Glauben der Väter in ganz neuem Lichte zeigenden Weisheits- 
literatur zum Ausdruck gelangen, zutage traten, während sie in 
einem andern, insbesondere in dem herrschenden Teil bald die 
größte Entartung hervorbrachte, wie wir sie schon in dem Buche 
Koheleth geschildert finden und vor der Makkabäererhebung 
epidemisch um sich greifen sehen. 

Und doch waren die Arbeiten Esras und Nehemias nicht ver- 
geblich gewesen. Eine Minorität im Volke war der von ihnen 
initiierten gesetzesstrengen Richtung treu geblieben und verfolgte 
sie unentwegt mit einer durch nichts zu erschütternden Beharrlich- 
keit. Es waren dies die „Frommen“, die wir in den Psalmen und 
im Buche Hiob mit allen ihnen zu Gebote stehenden Mitteln gegen 
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die antinationale und gesetzesfreie Strömung kämpfen und endlich 
in der Makkabäererhebung den Sieg erringen sehen. An diesem 
Felsen prallten alle Brandungen des durch das Eindringen des 
griechischen Geistes in seinen Tiefen aufgewühlten und religiösen 
Lebens machtlos ab. 

Diese Partei der Frommen wehrte sich von allem Anfang mit 
aller Macht gegen die ungestüm in Palästina hereinflutende grie- 
chische Kultur und hielt, allen ihren Anstürmen heroisch Trotz 
bietend, unverbrüchlich fest an ihren alten religiösen Traditionen, 
Sitten und Gebräuchen. Sie bekämpfte schon in den ersten An- 
fängen der griechischen Ära den neuen Geist in Hiob, der es 
wagte, an dem Hergebrachten schonungslos Kritik zu üben; sie 
bekämpte ihn unablässig in den Psalmen bis in die Zeit des 
Makkabäeraufstandes, der überhaupt ihr Werk ist, den sie von 
langer Hand vorbereitet und im gegebenen Moment angefacht hat. 
Diese Partei, die sich zu keiner Zeit von ihrem hergebrachten 
Glauben auch nur ein Jota rauben lassen wollte, von keinem wie 
immer gearteten Kompromiß mit der berückenden fremden Kultur 
hören wollte, umfaßte die konservativ gebliebenen Elemente, „die 
Gläubigen im Lande“,') und wie sehr sie auch in der Folge 
zusammenschrumpfen und zu einem Häuflein von „Armen und 
Elenden“ herabsinken mochte, sie erlahmte in ihrem Widerstande 
gegen die neue Richtung nicht, ihr Haß gegen dieselbe loderte 
nur um so mächtiger auf, und sie verdammte in ihrem heiligen 
Eifer die Massen der die neuen Wege wandelnden oder ihnen nur 
hinneigenden Volksgenossen in Bausch und Bogen als „Gottlose“ 
und „Abtrünnige“, in der unerschütterlichen Überzeugung, daß Gott 
sie eines Tages in seinem Grimme samt und sonders zerschmettern 
und das Land den „Frommen“ zum bleibenden Sitz geben werde. 

Und ihre Hoffnung täuschte sie nicht. Die Verheerung, die 
der entartete jüdische Hellenismus in den Reihen des palästinen- 
sischen Judentums zu Beginn des zweiten vorchristlichen Jahr- 
hunderts angerichtet, wo des Lichtes Himmelsfackel, die der grie- 
chische Geist in Palästina angezündet, nicht mehr strahlen, sondern 
nur zünden konnte, der Abfall, den er vorbereitet, die Nichtswür- 
digkeit einer maßlos selbstsüchtigen und von Grund aus verderbten 
Priesterschaft, die mit Hilfe der Fremdherrschaft das Volk ethnisieren, 
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griechische Unsitte gewaltsam importieren wollte und unsagbare 
Leiden und Verfolgungen über Judäa heraufbeschwor; das alles 
und noch mehr mußte endlich auch den Blindesten im Volke die 
Augen öffnen und die bessern Elemente, die ihr Volkstum und ihre 
Heiligtümer nicht preisgeben wollten, in die Reihen der „Armen 
und Elenden“, in die Partei der „Frommen“ drängen. 

Und als endlich die blutigen und schmachvollen Religions- 
verfolgungen durch die Makkabäersiege niedergeschlagen waren und 
die nationale Begeisterung in hellen Flammen aufloderte, da war- 
es um den entarteten Hellenismus, in welchem man den Urheber 
alles Wehs und alles Unheils, von dem das Volk betroffen wurde, 
sah, geschehen. Die Partei der „Frommen“, die als Siegerin aus 
dem Kampfe hervorgegangen, stand jetzt im Vordergrund, war volks- 
beherrschend geworden und durfte nun ihre Rache an allem griechi- 
schen Wesen kühlen, ihr Gelöbnis einlösen: „alle Gottlosen im Lande 
vertilgen, alle Sünder aus der Stadt des Herrn ausrotten zu wollen“. 

Der Geist Esras feierte nach den Makkabäersiegen, die das 
nationale Judentum gerettet und zu neuem Leben erweckt hatten, 
in der Partei der „Frommen“ seine Auferstehung und gelangte im 
Pharisäismus, der die neuen Strömungen im Volke verkörperte, 
zur weitesten Entfaltung. 

Ob das palästinensische Judentum in Wirklichkeit in der 
Fäulnis des Hellenismus untergegangen wäre, wenn es nicht durch 
die Makkabäersiege davor bewahrt geblieben wäre? Wir glauben 
diese Frage mit aller Entschiedenheit verneinen zu sollen; wir 
halten dafür, daß der mosaische Gedanke stark genug war, um 
diese Krankheit schließlich überwinden zu können. Das lehrt am 
deutlichsten das mächtige Aufblühen des jüdischen Geistes in der 
griechischen Diaspora. 

Das Judentum in der Diaspora war weit mehr als das palästi- 
nensische dem griechischen Einfluß ausgesetzt, da es ja in den 
Zentren der griechischen Welt lebte, sich ihr oft bis zur Selbst- 
verleugnung assimilierte, „nicht blos der Sprache nach, sondern 
bis in die Seele hinein“ hellenisch werdend, wie Aristoteles bei 
Klearch von einem jüdischen Gelehrten rühmt, mit dem er auf 
seinen Reisen im Orient in Berührung gekommen war.') Und 
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doch, wie flammte hier der Mosaismus, befruchtet vom Strahl der 
griechischen Philosophie, erst recht im hellsten Glanze auf, immer 
werbender vordringend, bis er schließlich eine ganze Welt in seinen 
Bannkreis zog! Und auch hier, in der Diaspora, hatte der vor- 
nehme jüdische Hellenismus, wie uns ganz besonders die beiden 
ersten Kapitel des Buches der Weisheit lehren, gegen den er- 
stickenden Hauch desselben jüdischen Epikureismus, wie er in 
Palästina vor der Makkabäererhebung so scharf wehte, anzukämpfen. 
‚Aber er war stark genug, die religiöse Atmosphäre von ihm zu 
reinigen und sich zur Weltreligion emporzuläutern. 

Kein Zweifel, auch in Palästina hätte schließlich der gesunde 
jüdische Hellenismus über den faulen triumphiert, wären hier nicht 
inzwischen die politischen Verhältnisse die desolatesten geworden, 
die eine mächtige Erstarkung der vormals so schwachen Partei der 
rückständigen Frommen herbeiführten und der nationalen Idee 
zum Siege verhalfen. — Blühte doch in Palästina selbst, und dies 
noch in der nachmakkabäischen Periode, wo nationaler Chauvinis- 
mus und fanatische Gesetzesfrömmigkeit gegen alles Griechische 
wüteten, der jüdische Hellenismus, ungeschwächt bis zum Unter- 
gang der Nation fort: in der glaubensstarken Apokalyptik, die ihn 
in das Kleid göttlicher Offenbarung hüllte, ihn so den breitesten 
Volksschichten vermittelnd, und in dem Essenismus, der eine har- 
monische Verschmelzung des mosaischen und hellenischen Geistes 
darbietet. 

Zerfiel aber das vormakkabäische Judentum in zwei Parteien: 
in eine gesetzestreue und eine gesetzesfreie; in eine kulturfeindliche, 
sich mit allen Organen an die alten Überlieferungen klammernde 
und in eine kulturfreundliche, den neuen Ideen zugängliche; in 
eine Majorität, die sich dem Griechentum näherte, von seinen Ideen 
stark angeregt, und in eine Minorität, die sich eben so stark von 
ihm abgestoßen fühlte und unentwegt in ihrem alten Einfalts- 
glauben verharrte: so spaltete sich das nachmakkabäische palästi- 
nensische Judentum schon zu Beginn der hasmonäischen Periode 
in mehrere Sekten. 

Den Anstoß ‘zur Sektenbildung gab die jetzt herrschend ge- 
wordene Partei der „Frommen“, die in ihrem zügellosen und un- 
versöhnlichen Haß gegen die fremde Kultur unübersteigliche 
Schranken gegen dieselbe aufrichten und durch eine strenge Isolie- 
rung die Nation gegen die Wiederkehr vormakkabäischer Zustände 
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schützen wollte. Ihre Losung war: Machet einen Zaun um die 
Thora! ') Und da wurde denn alles, was diesen Zielen irgendwie 
förderlich, im Volke noch als Überlieferung lebendig war, aller- 
dings im guten Glauben, zum mündlichen von Gott dem Mose auf 
dem Berge Sinai verkündeten Gesetz gestempelt, indem es in das 
geschriebene Gesetz mehr oder weniger gewaltsam hineininterpretiert 
wurde. Dieses „mündliche Gesetz“ schwoll naturgemäß allmählich 
mächtig an und wurde zu einer andern, der ersten an Heiligkeit 
völlig ebenbürtigen, oder sie gar noch überragenden Thora. 

War aber dieses neue Gesetzesbollwerk ursprünglich ausschließ- 
lich gegen den Einbruch fremder Ideen und Sitten aufgerichtet, 
so wirkte es nicht weniger drückend nach innen, da die Beobach- 
tung dieser Gesetze nicht nur jeden Verkehr mit Fremden und 
sogar mit den Massen des eigenen Volkes, den sogenannten Am- 
haarez, die sich denselben nicht unterwerfen wollten und konnten, 
ungemein erschwerte, ja Sogar unmöglich machte, sondern auch 
große Beschränkungen und Entbehrungen auferlegte, die sich zu- 
mal der im Weltverkehr stehende, an griechisches Wohlleben ge- 
wöhnte Adel nicht gefallen lassen wollte. Er trat in Opposition. 
So entstand der Sadduzäismus, der nur dem geschriebenen Gesetz 
Geltung zuerkannte, aber die autoritativ auftretende und strikte 
Befolgung fordernde „Überlieferung“, mit deren Sammlung und Be- 
arbeitung sich die aus der Partei der „Frommen“ hervorgegangenen 
Schriftgelehrten, die sogenannten Pharisäer, befaßten, in Bausch 
und Bogen verwarf. 

Daß aber der so sehr geglückte Versuch, das geschriebene 
Gesetz mit einer mündlichen, den national und religiös sich ver- 
engenden Verhältnissen entsprechenden Überlieferungslehre zu um- 
schanzen und letztere neben dem ersteren auf den Stuhl Mosis zu 
setzen, erst nach den Makkabäersiegen auftauchte, beweist schon 
die Tatsache, daß die pharisäische Traditionslehre noch am Ende 
des zweiten vorchristlichen Jahrhunderts, in den letzten Regierungs- 
jahren des Hasmonäerfürsten Johannes Hyrkan tiefe Wurzel nicht 
gefaßt hatte. Hyrkan, anfangs ein ergebener Schüler der Pharisäer, 
durfte es noch ganz ungestraft wagen, sie aufzuheben und auf die 
Befolgung derselben Strafe zu setzen. Selbst Josephus, der sich 
so gern rühmt, der pharisäischen Partei anzugehören, kann nicht 
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umhin, bei aller diplomatischen Darstellungskunst, zu verraten, daß 
die pharisäische Überlieferungslehre in der Zeit des Johannes Hyrkan 
noch als Menschensatzungen galten und deshalb damals noch schwer 
angefochten wurde. Über den Abfall Hyrkans von der pharisäi- 
schen zur sadduzäischen Partei berichtend, sagt er: er habe, sich 
von der pharisäischen Partei lossagend und der sadduzäischen sich 
anschließend, die von jener dem Volke auferlegten Gesetze 
aufgehoben, ja sogar auf die Befolgung derselben Strafe gesetzt.') 
Und abermals auf die Neuheit der pharisäischen Traditionen an- 
spielend, und durchblieken lassend, daß sie in weiten Kreisen als 
Bürden, von Menschenhand auferlegt, empfunden und angesehen 
‚wurden, fährt er erklärend fort: „Die Pharisäer haben dem Volke 
nach mündlicher Überlieferung viele Gesetze auferlegt, die in 
dem Gesetz Mosis nicht stehen. Diese verwirft die sadduzäische 
Partei als ungültig und behauptet, daß das schriftliche Gesetz allein 
zum Gehorsam verpflichte, die Überlieferung der Väter aber keine 
verbindliche Kraft habe. Hierüber entstanden oft heftige Streitig- 
keiten und Feindschaften, wobei die Sadduzäer die Reichen, aber 
nicht das Volk, die Pharisäer dagegen die große Menge auf ihrer 
Seite hatten.“ ?) 

Das ist doch wohl deutlich genug. Und daß die phärisäische 
Traditionslehre gerade von Seite der obersten und führenden 
Volksklasse angefochten, so ungescheut bekämpft und als Menschen- 
satzung hingestellt werden durfte, das spricht keineswegs zugunsten 
ihres hohen Alters und ihres hergebrachten Ansehens. 

Und tatsächlich läßt sich leicht nachweisen, daß ganz neue, 
dem Mosaismus völlig fremde Dogmen von den pharisäischen Schrift- 
gelehrten in denselben hineingetragen wurden. Hier nur ein 
klassisches Beispiel. Die Lehre von der Auferstehung und dem 
Fortleben nach dem Tode kennt das biblische Schrifttum nicht. 
Der Pharisäismus aber erhebt diese Lehre zu einem mosaischen 
Dogma und verweist die epikureischen Leugner derselben in die 


1) Antt. XIII, 10,6: &sre 17 Iaddovxalwv rorisdar nposdestar polpe, TÜV 
Dapısalav drostdvra, xal td Te In’ abrWv Karagradevrr vönima rw Önup KaTa- 
Noat, “al Tods YuAdrrovras abra xoAdoat. 

2) ib. vöv d2 dnAacaı Bobkopat, Örı vonıma moAAd ıya maptdosav Tu Örjpu 
ot Papısaioı &x rartpwv dradoyiis, Ünep obx dvayeypantaı &v tols Mwüoews vöpnts, 
xal drk Tobro Tadra zo Zaddouxalwv yEvos ExBaAdsı, Adyov Exeiva deiv Tyelsdar 
vöoptpa Ta yeypapneva, TA 6° &% TaPaDsGEWws TWY TATEpPWY pin npeiv. 
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Gehenna, wo sie alle Zeiten hindurch gerichtet werden. Die Sad- 
duzäer bekämpfen dieses Dogma, mit Recht darauf hinweisend, daß 
es in dem geschriebenen Gesetz nicht enthalten.) Demgegenüber 
sprechen die Pharisäer allen jenen den Anteil an dem künftigen 
Leben ab, die behaupten, die Lehre von der Auferstehung der 
Toten sei in der Schrift nicht nachweisbar.’) 

Es ist sehr belehrend zu sehen, wie selbst in der talmudischen 
Literatur, wenn auch in einer jüngern Quelle, zugestanden wird, 
daß den Vätern der vormakkabäischen Zeit die Offenbarung von 
der Auferstehung und einem Leben nach dem Tode noch nicht er- 
schlossen war.?) 

Wenn nun solche Kardinallehren, die ja allerdings von dem 
Volke gern angenommen wurden und auch zweifellos in demselben 
schon seit längerer Zeit, dank den unermüdlichen Bemühungen der 
Apokalyptiker, Verbreitung gefunden hatten, im Angesicht kritisch 
angelegter Gegner, wie die Sadduzäer es waren, als genuin mosaische 
Satzungen in das geschriebene Gesetz hineingelesen werden konnten, 
was Wunder, daß noch zahlreiche andere, dem alten Judentum fremde, 
aber von dem späteren übernommene Zeremonien, Gebräuche und 
nicht selten abergläubische Anschauungen und Vorstellungen nach- 
gerade die Sanktion ungeschriebener sinaitischer Satzungen erlangten, 
indem sie künstlich an die schriftliche Lehre angelehnt wurden? 

Damit soll jedoch durchaus nicht behauptet werden, daß der 
Pharisäismus die „mündliche Überlieferung“ erst geschaffen. Das 
hat er gewiß nicht. Dazu war er auch zu wenig schöpferisch. Er 
ist vielmehr selbst erst ein Produkt derselben, die vielfach schon 
vor ihm im Volke vorhanden war, bestehend aus einer Summe von 


1) ef. Jos. Antt. XVIII, 1,4: Xadöouxaloıs BE tag buyäs 6 Adyos ouvapavlleı 
Tols obwaoı. Yurarrs dt obdanav Tıv@y peramolnsis abrois 7 T@v vonwv. — 
cf. Sanhedr. 90b. — Math. 22,23: Zaddouzaioı, ol Atyovres pn elvan Avastasıy. 
Marc. 12,18. Luc. 20,27. Act. 23,8. 

2) Sanhedr. 908: pn pr Dis war Dbiyb pon on) pw YNı 
ANA 2 EINAN- 

3) Aboth d. R. Nath.5. Es ist hier von dem vielbekannten Ausspruche 
des Antigonus Socheus die Rede, nach welchem man Gott ohne Erwartung auf 
Lohn oder Furcht vor Strafe dienen müsse, welcher Ausspruch bei den Schülern 
Mißverständnis hervorgerufen und den Sadduzäismus erzeugt habe. Und da 
heißt es: [mIa37] 215 WMaR 187 MD MON MIN PP 179 
Yon non many na Duo abı on 52 ann Syn may WEN 
72 on pr nD oınan nmnn 2 Din] Day ww WaR Pym ırn- 
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Sitten, Gewohnheiten und Gebräuchen. Wohl aber ist es sein ui- 
eigenstes Werk: dieselben gesammelt und zu einer zweiten, die erste 
an Heiligkeit womöglich noch überragenden Thora gemacht zu haben. 
Er ließ sich von den jeweiligen, im Volke herrschenden religiösen 
Strömungen, sofern diese nur nicht den Bestand der Nation und den 
Glauben an Gott und an seine Lehre gefährdeten, tragen, nichts 
weiter anstrebend, als das Amt des Siegelbewahrers der hergebrachten 
Gesetzesauslegung verwalten zu dürfen, welches er in Wahrheit mit 
großer Virtuosität versah, seine Lebensaufgabe darin erblickend. 
Die große und selbstlose Hingabe an ihren heiligen Beruf, so- 
wie ihr Leitmotiv: Alles für das Volk und durch das Volk! waren 
es, die den Pharisäern, den Nachfahren der „Frommen“ der vor- 
makkabäischen Zeit, die große Volkstümlichkeit verschafften und ihnen 
die dauernde Anhänglichkeit des jüdischen Bürgertums sicherten. 
Wurzelten sie doch selbst mit ihren religiösen Anschauungen in 
dieser im engsten Kreise sich bewegenden Volksklasse, deren ge- 
setzeskundigen Teil sie bildeten und deren hohe Gunst sie sich da- 
durch erwarben, daß sie mit hingebungsvoller Liebe dem Volks- 
geiste dienten und den Gemeinsinn zu erhalten heiß bemüht 
waren.) So wurden sie zum Organ des jüdischen Bürgertums, 
nicht dieses das ihre. Sie gingen in diesem auf, nicht dieses in 
ihnen, sie standen nicht über, sondern in und vielleicht unter 
demselben. Darin liegt das Geheimnis ihres großen Erfolges, der 
Liebe und Verehrung, die das jüdische Bürgertum, das sich von 
seiner Aristokratie abgestoßen fühlte, mit den Pharisäern verband. 
Überdies waren sie den Sadduzäern gegenüber im großen Vorteil, dä 
sie mit Hilfe ihrer Auslegung Erleichterungen dem Volke verschaffen 
und auch im Gerichte milde urteilen konnten,’) während jene, hier- 
bei an den Wortlaut des Gesetzes gebunden, härter richteten, und 
andrerseits auch im Umgang mit ihresgleichen und mit Fremden ein 
unfreundliches und abstoßendes Benehmen an den Tag legten.?) 


') ef. Jos. Bell. jud. IT, 8,14: zal Paptoator nv PiAdAArdol te xal mv els To 
%oLvov ÖB.ÖYDLaV AGRoDvrec. 

?) Antt. XIII, 10,6: wg te xal Ybosı npös Tas moldasıs dnicinös Eyouaıy 
ol PDapıoator. 

°) Antt. XX, 9,1: olmep (Laddouxator) elsı mepl Tüg xplasıs pol mapd mavräs 
obs 'Tovöatous, xadns Non SeBn span: Und Bell. jud. II, 8,14: Zaddouxatwv de 
xal npös aAAHnAous To dos dypuhrepoy, al te Entmislge mpös Tobg Öpolous dmmveis, 
&s rpös aAkorploug, 
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Deswegen aber mit Geiger und den ihm hierin blind nach- 
betenden Rabbinern den Pharisäismus als das „Prinzip der fort- 
schreitenden Entwicklung“ erklären zu wollen, wäre gründlich ver- 
fehlt. Im besten Falle würde er einen Fortschritt gegenüber dem 
Sadduzäismus, in welchem, wie seine Gegner behaupten, der Geist 
des Judentums zu einem Buchstabenglauben erstarrt war, bedeuten, 
da ihm die Möglichkeit geboten war, das geschriebene Gesetz mit 
Hilfe seiner Auslegungskunst beweglicher zu machen. Aber stellte 
der Pharisäismus in Wirklichkeit diese seine Überlegenheit in den 
Dienst des fortschreitenden Zeitgeistes, oder diente sie ihm 
nicht vielmehr dazu, diesem ein Bollwerk hemmender religiöser 
Satzungen in den Weg zu legen und einer verhängnisvollen 
reaktionären Bewegung Vorschub zu leisten? 

Die Pharisäer, die frommen Hüter der Traditionslehre, lauschten 
mit verhaltenem Atem allen religiösen Strömungen im Volke, 
ängstlich bemüht, dieselben in ihr Traditionsbecken zu leiten. 
Dieses fortgesetzte Sanktionieren jeweilig im Volke im Schwange 
befindlicher religiöser Zeremonien und Bräuche, die ohne Zutun 
der pharisäischen Schriftgelehrten mit der Zeit wieder außer Kurs 
gekommen wären, stabilisierte dieselben zu unantastbaren Dogmen 
für alle Zeiten, so daß sie, stetig anwachsend, schließlich zu 
schweren und unerträglichen Bürden wurden. Neben ein verbind- 
liches geschriebenes war ein nicht minder verbindliches „über- 
liefertes“ Gesetz getreten, daran in der Folge die pharisäischen 
Schriftgelehrten selbst nicht mehr zu rütteln wagten, und das noch 
heute den Religionskodex des „rabbinischen Judentums“ bildet. 
Von einem „Prinzip der fortschreitenden Entwicklung“ ist bei 
diesem seit mehr denn zwei Jahrtausenden erstarrten Pharisäismus 
keine Spur zu entdecken. 

Andrerseits wird wohl die gegnerische Beurteilung des Saddu- 
zäismus — und eine andere als von gegnerischer Seite ist ja nicht 
auf uns gekommen —, nach welcher derselbe in eine blinde An- 
betung des geschriebenen Gesetzes auslief, nicht wörtlich zu nehmen 
sein. — Solches von einer Partei uns glauben machen zu wollen, 
die im Gegensatz zu den autoritätsgläubigen, den Anordnungen der 
Alten sich willenlos fügenden Pharisäern,") von so kritischem Geiste 


1) Antt. XVII, 1,3: tus ye tois Mızlas mporxovoı napaywpodatv, oLöcv 
En’ avrılessı av elanyndevrwv tadra Üpdosı Emarpduevor. 
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erfüllt war, daß sie es für rühmlich hielt, den eigenen Weisheits- 
lehrern gegenüber sich ein selbständiges und freies Urteil zu 
wahren,') scheint uns doch eine etwas starke Zumutung. 

Daß übrigens die Sadduzäer bei dem toten Buchstaben nicht 
stehen blieben, sondern denselben durch fremde philosophische 
Ideen zu befruchten suchten, das lehrt u. a. ihre Auffassung der 
menschlichen Willensfreiheit. Die Sadduzäer, so berichtet Josephus, 
leugnen allen Einfluß des Schicksals und behaupten, Gott habe mit 
dem Tun und Lassen des Bösen nichts zu schaffen. Gutes wie 
Böses ist nach ihnen der unbeschränkten Wahl des Menschen über- 
lassen, und wenn dieser sich für das eine oder das andere ent- 
scheidet, so ist es eine Folge seiner Willensfreiheit.') 

Eine in solchen Anschauungen gefestigte Partei bleibt nicht am 
Buchstaben kleben, noch läßt sie sich eine „traditionelle“ Aus- 
legung des Buchstabens aufoktroyieren. Wenn die Sadduzäer 
jedoch die Verbindlichkeit des geschriebenen Gesetzes stark betonten, 
so taten sie dies nicht als Buchstabengläubige, sondern lediglich 
in der Absicht, um von der sichern Basis der schriftlichen Lehre 
aus die pharisäische Traditionslehre verwerfen zu können. Sie 
waren nicht so sehr buchstabengläubig als sie Gegner des Pharisäis- 
mus waren, der sich ja auch zu einem politischen Machtfaktor 
auswuchs und ihre Herrschaft im Volke untergrub. 

Die sadduzäische Schriftauslegung war eine freie, von keiner 
herrschenden Schule noch normierte, wie sie in der vormakkabäischen, 
von der hellenistischen Geistesrichtung beherrschten Zeit, wo die 
Partei der „Frommen“ mit ihrer national und religiös beschränkten 
Auffassung des Mosaismus noch lange nicht zu irgend einer Geltung 
gelangen konnten, gang und gäbe war. Als aber das Judentum 
nach den Makkabäersiegen auf reaktionäre Bahnen geriet, da 
wurzelten die Sadduzäer mit ihren hergebrachten freireligiösen 
Anschauungen nicht mehr im Volke, das nunmehr dem Pharisäismus 
hinzuneigen anfing. Sie standen über demselben, ohne Neigung 


und Beruf — da sie ja keine Schriftgelehrten waren noch sein 
wollten — als Volkslehrer aufzutreten und sich die Volksgunst zu 
erringen. 


1) Jos. ib.: npös yap Tobs dtbasxddous voplas, MV werlaov, dupiAoyeiv Apethv 
dpıd.ovaıv. er 
2) Bell. jud. II, 8,14. 
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In die beiden herrschenden Parteien der Pharisäer und 
Sadduzäer nun teilte sich das offizielle Judentum Palästinas in dem 
Jahrhundert vor der Zerstörung des Tempels durch die Römer. 
Nun taucht die Grundfrage auf, wie aus diesem Boden das Christen- 
tum, das von vornherein in entschiedenste Opposition zu diesen 
beiden Parteien trat, die religiösen Anschauungen beider stracks 
verwarf und eine neue, beiden völlig fremde Auffassung des Ge- 
setzes: als des Schattens von den zukünftigen Gütern nicht aber 
des Wesens der Güter selbst,') verkündigte, hervorwachsen konnte? 

Das Christentum aus dem Pharisäismus hervorgehen lassen zu 
wollen, wie dies vielfach geschah und auf rabbinischer Seite noch 
heute geschieht, hieße an Wunder glauben. Denn nur ein Gott 
vermöchte unvermittelt eine so gründliche Umwandlung im Denken 
und Fühlen von ganzen Volksmassen hervorzuzaubern. Nein, von 
dem Pharisäismus zum Evangelium führt keine Brücke, keinerlei 
Verbindungslinie. Wohl aber führt zu ihm ein gerader Weg von 
der universalistisch gerichteten jüdischen Weisheitsliteratur, den 
aber der Pharisäismus mit seiner den Geist des Judentums ver- 
engenden Traditionslehre verwischt hat, während das Diaspora- 
judentum ihn weiterwandelte und ihn ausbaute. 

Und dieser freireligiöse Geist hatte — wie sehr man sich auch 
heute noch gegen die Anerkennung dieser Tatsache sträuben mag 
— im letzten vorchristlichen Jahrhundert von einem großen Teil 
Palästinas Platz ergriffen und ihn für die kommenden Dinge vor- 
bereitet. 

Freilich, wenn man in hergebrachter Weise annimmt, daß das 
palästinensische Judentum samt und sonders entweder pharisäisch 
oder sadduzäisch war, wenn man sogar das Judentum in der 
Diaspora von dem pharisäischen Geiste beherrscht sein läßt, dann 
allerdings bleibt es unverständlich, wie aus diesem Milieu das 
Christentum hervorgehen konnte. 

Nun gab es aber neben dem offiziellen auch ein nichtoffizielles 
Judentum in Palästina, welch letzteres sich aus den Massen des 
sogenannten „Landvolkes“, den Am-haarez, rekrutierte und weder 
zu den Pharisäern noch zu den Sadduzäern zählte, vielmehr sich 
gegen beide feindlich abschloß, von ihnen verachtet und gehaßt, 
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das aber seine eigenen Lehrer hatte: die frommen Apokalyptiker. 
Diese Volksmassen, welche, als die apokalyptischen Offenbarungen 
zu versiegen anfingen, „verschmachtet und zerstreut waren, wie 
die Schafe, die keinen Hirten haben“,') diese „verlorenen Schafe 
aus dem Hause Israel“,?) eine reiche, aber wegen Mangels an 
Arbeitern verlassene Ernte,°?) an die sich, wie früher die Apoka- 
lyptiker, als endlich die Zeit erfüllt war, der Apokalyptiker wandte, 
ließ sich gern von dem aus der Diaspora herbeiwehenden freieren 
Geist leiten. Und tatsächlich hatte dieser längst in Judäa, ja in 
Jerusalem selbst eine bleibende Stätte gefunden, ja er war nis 
von da ganz gewichen, wie dies die Apokalyptik und nicht minder 
der auf palästinensischem Boden blühende Essenismus bezeugt, der 
die edelsten Traditionen des jüdischen Hellenismus wie ein heiliges 
Feuer in seinem Schoße gegen alle Anstürme der pharisäischen 
Flut hütete. Alle Teile der Diaspora hatten ihre Vertretung in 
der Metropole Judäas.. „Es waren Juden in Jerusalem wohnend, 
die waren gottesfürchtige Männer aus allerlei Volk, das unter dem 
Himmel ist.*) 

Aber nicht bloß Kolonien sondern auch Synagogen hatte das 
Diasporajudentum in Jerusalem, in denen seine Lehren vorgetragen 
und propagiert wurden. Es gab da Synagogen der Libertiner, der 
Kyrener, der Alexandriner und derer, die aus Kilikien und Asien 
waren.) Und um diese scharten sich die Massen des „Landvolkes“, 
lauschend der mehr oder minder gesetzesfreien Predigt der Apostel 
der jüdischen Diaspora. 

In diesen dem Parteileben und der Parteiherrschaft der 
Pharisäer und Sadduzäer völlig entrückten Kreisen wurde das 
Christentum: das gesetzestreue wie das gesetzesfreie, geboren und 
zur ungeahnten Entfaltung gebracht. Von einem pharisäischen 
Einfluß ist hier nirgends eine Spur zu entdecken. Darum wurden 


1) cf. Math. 9,36: !öwv 62 tous 6yAou; (= Am-haarez), &orAayyviodn rept 
adrwv, Örı N0av ExdeAupevor “al Ehbruevor bael TpößaTa pn Eyovra RE, 
cf. Math. 14,1. 

2) Math. 10,6 sendet Jesus seine Abos aus mit der Weisung: ropebesde 
2 pAAAov rpög Ta npößara Ta droAwiora olxon ’Iopand. 

3) Math. 9,37: tote Atysı (d Immnds) Tois padnrais adrod, “O pev Iepıouös 
moAds, ol ÖL Zpydrar öAlyor “TA. 

4) Act. 2,5: 

5). Act. 6,9. 
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auch die Volksmassen von der Predigt Jesu mächtig ergriffen und 
in Erstaunen versetzt: „denn er predigte gewaltig und nicht wie 
die Schriftgelehrten.“') 

Schon an der Wiege der neuen Religion, in der urchristlichen 
Gemeinde, sehen wir den Kampf zwischen der gesetzestreuen, von 
den unmittelbaren Jüngern Jesu vertretenen, und der gesetzesfreien 
Richtung der Diaspora ausbrechen und die letztere bald über die 
erstere prävalieren. Dies zeigt sich am eklatantesten in der 
gesetzesfreien Predigt des Stephanus, des Pfadbereiters des gesetzes- 
freien, nachgerade bis zur Gesetzesfeindlichkeit sich steigernden 
Paulinismus. Zutreffend urteilt hierüber Harnack, wenn er bemerkt: 

„Nach der Apostelgeschichte war die älteste jerusalemische 
Christengemeinde aus zwei Elementen zusammengefaßt, dem 
palästinensisch-hebräischen und dem Element der Diasporajuden. 
Zwischen beiden trat frühzeitig eine Spannung ein; sie führte zur 
Einsetzung der sieben Armenpfleger, die der zweiten Gruppe an- 
gehörten und sämtlich griechische Namen trugen. Innerhalb 
dieser Gruppe, die wir uns im Ganzen als freisinniger, d. h. als 
minder streng in der buchstäblichen Gesetzesbeobachtung denken 
dürfen, trat Stephanus, der Armenpfleger, besonders hervor. Die 
Anklage gegen ihn vor dem Synhedrium lautete, daß er fortgesetzt 
blasphemische Reden führe gegen den „heiligen Ort“ und das 
Gesetz, indem er behaupte, daß Jesus den Tempel zerstören und 
die Sitten, die Moses geboten, ändern werde. Diese Anklage wird 
in der Apostelgeschichte als erlogen bezeichnet, aber, wie die Rede 
des Stephanus beweist, war sie an sich begründet, erlogen war nur 
die Tendenz, die man den Worten gab. Stephanus hat nicht 
wider den Tempel und das Gesetz gesprochen, um ihren göttlichen 
Ursprung zu bestreiten, sondern er hat die begrenzte Dauer dieser 
Einrichtung behauptet. Damit setzte er sich allerdings in Wider- 
spruch mit dem vulgären Judentum seiner Zeit, aber schwerlich 
in Widerspruch zu allem, was jüdisch war. Daß es im Judentum, 
vornehmlich in dem der Diaspora, bereits Richtungen gab, die den 
Tempelkultus und in diesem in erster Linie die blutigen Opfer, 
für unwesentlich, ja für bedenklich hielten, steht fest. Ebenso 


1) Math. 7,28.29: 2SenAnooovro ol 6yAoı ini Th Gay adroü‘ Tv yan 
drödoxwv adrodbs Ws Eonalay Eywv, xal oby Ws ol ypappareis. cf. Mare. 1,22. 
Luc. 4,32. Joh. 7,46. 

Friedländer, Religiöse Bewegungen. 92 
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gewiß ist aber auch, daß aus äußeren und inneren Gründen in 
manchen jüdischen Kreisen die äußerliche Gesetzesbeobachtung nicht 
hochgeschätzt wurde, bezw. hinter der Moral mehr oder weniger 
zurücktrat. Es ist demnach historisch und psychologisch wohl ver- 
ständlich, daß ein für das Evangelium gewonnener Diasporajude 
die souveränen und exklusiven sittlichen Momente, welche dasselbe 
darbot mit schon bestehenden Dispositionen in bezug auf die 
relative Wertlosigkeit des Tempels und des Zeremonialgesetzes 
verband und das Ergebnis zog: der Messias Jesus wird den Tempel- 
kultus abschaffen und das Zeremonialgesetz ändern. Man beachte 
dabei das Futurum; die Apostelgeschichte scheint hier sehr genau 
zu berichten: Stephanus hat nicht zu Änderungen aufgefordert — 
erst der als Messias wiederkehrende Jesus wird Wandel schaffen 
— sondern er hat diese Änderungen prophetisch vorhergesagt und 
damit allerdings den Unwert der bestehenden Ordnungen behauptet. 
— Stephanus wurde gesteinigt und starb, wie Huß, für eine Sache, 
deren Konsequenzen er noch nicht überschaute; seine Steinigung 
ist nicht auffallend — diese Art von Jesusgläubigen konnte das 
orthodoxe Judentum am wenigsten vertragen. Auch die Anhänger 
des Stephanus wurden verfolgt — grell war ja auf einmal die 
kleine Christenschar in ihrer Gefährlichkeit beleuchtet —; sie 
mußten Jerusalem verlassen, nicht aber die Apostel; diese 
haben sich also mit Stephanus in dem Punkte der An- 
klage noch nicht solidarisch erklärt.“') 

Man wird zugeben, daß diese Auffassung Harnacks im all- 
gemeinen eine ebenso unbefangene als einleuchtende ist. Allein 
wie klar er auch hier sieht, die volle Konsequenz, die sich aus 
dem Bericht .der Apostelgeschichte ergibt, zieht er nicht. Man 
darf doch billig fragen, wie es in dieser „Christen“-Verfolgung, 
wofern dieselbe in Wirklichkeit von dem „orthodoxen Judentum“ 
ausgegangen und wofern sie tatsächlich den Messiasgläubigen als 
solchen gegolten, gekommen ist, daß die Häupter und Führer dieser 
Gemeinde nach wie vor unangefochten in Jerusalem verbleiben 
durften, während die Gemeinde selbst ins Exil zu gehen gezwungen 
war? Allein diese Verfolgung ging mitnichten von dem „orthodoxen 
Judentum“ aus und kehrte sich auch nicht gegen die Messias- 


!) Harnack, Die Mission und Ausbreitung des Christentums in den ersten 
drei Jahrhunderten p. 38f. 
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gläubigkeit der Gemeinde in Jerusalem. Der Aufruhr brach viel- 
mehr in den Diasporasynagogen zu Jerusalem aus, in denen ein 
neuer Glaube aus großen religiösen Gährungen sich herauszuklären 
begann. Hier traten unter den Verkündern der neuen Lehre die 
scharfen Gegensätze zutage, die sich um die Frage drehten, ob das 
nosaische Opfer- und Zeremonialgesetz noch ferner Geltung habe oder 
nicht. Mit dieser Bewegung innerhalb der urchristlichen Gemeinde 
hatte das „orthodoxe Judentum“ vorerst nichts zu tun. „Das Volk, 
die Ältesten und die Schriftgelehrten“, welche die Apostelgeschichte 
hier herbeizieht, wurden nur als die herrschenden Faktoren zur Be- 
strafung etwaiger Gotteslästerungen angerufen. Das besagt unzwei- 
deutig ihr Bericht, der also lautet: „Stephanus aber, voll Glaubens 
und Kräfte, tat Wunder und große Zeichen unter dem Volke. Da 
standen etliche auf von der Synagoge, die da heißt der Libertiner 
und der Kyrenäer und der Alexandriner und derer, die aus Kilikien 
und Asien waren, und befragten sich mit Stephanus. Und sie ver- 
mochten nicht zu widerstehen der Weisheit und dem Geiste, aus 
welchem er redete. Da richteten sie zu etliche Männer, die 
sprachen: Wir haben ihn gehört Lästerworte reden wider Moses 
und. wider Gott. Und bewegten das Volk und die Ältesten und 
die Schriftgelehrten, und traten herzu und rissen ihn hin und 
führten ihn vor den Rath.“ ') 

Also nicht von dem „orthodoxen Judentum“ sondern von der 
nationalgesinnten gesetzestreuen Fraktion der messiasgläubigen 
Diasporajuden wurde Stephanus dem Gericht überliefert. Bei Ver- 
folgung des Stephanus und seines Anhangs handelte es sich keines- 
wegs um Bestrafung antipharisäischer oder christgläubiger Tendenzen, 
sondern ausschließlich um eine Verfolgung des hellenistischen 
Antinomismus, gegen welchen sich die gesetzestreuen, wenn auch 
antipharisäischen Apostel Jesu nicht minder auflehnten als das 
orthodoxe Judentum. Daher kam es denn auch, daß jene von 
dieser „Christen“-Verfolgung unberührt blieben, während Stephanus 
gesteinigt wurde und sein Anhang zum Wanderstab greifen mußte. — 
Harnack fühlt gar wohl die große Schwierigkeit, die der Bericht 
der Apostelgeschichte, wonach sich nach dem Tode des Stephanus 
„eine große Verfolgung über die Gemeinde zu Jerusalem erhob 
und sich alle zerstreuten — außer den Aposteln“,’) der 


1) Act6,8-14. ?) Act. 8,1: mdvres Ölesndpnsav — nv TOV drostolwv. 
2# 
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Erklärung bietet. Er empfindet die Schwierigkeit um so mehr, als 
ihm der Bericht „sehr wichtig“ erscheint, der „zugleich die Treue der 
Berichterstattung der Apostelgeschichte an diesem Punkte bezeugt“, 
und er sucht sie dadurch zu beheben, daß er folgert: „Verfolgt 
wurden augenscheinlich die Christen damals mit Auswahl; unbe- 
helligt blieben solche, deren Devotion gegenüber dem Tempel und 
Gesetze zweifellos war, also zunächst auch noch Petrus und die 
andern Apostel. Diese haben sich also mit Stephanus in dem 
Punkte der Anklage noch nicht solidarisch erklärt.“ 

Diese Auskunft aber reicht nicht aus. Das richtige vielmehr 
ist: daß sich die Apostel Jesu in dem Punkte der An- 
klage mit dem „orthodoxen Judentum“ solidarisch fühlten, 
da sie wie dieses gesetzestreu waren, daß aber die Ge- 
meinde selbst in ihrer Mehrheit bereits national in- 
different und gesetzesfrei war, und daher von der herr- 
schenden Partei wie nicht minder von den noch gesetzes- 
treuen Messianisten verfolgt wurden. 

Dasselbe wiederholte sich später in Jerusalem, als Paulus dahin 
kam und dort im Geiste des vormals von ihm verfolgten Stephanus 
ein gesetzesfreies Christentum predigte. Auch diesmal waren es 
nationale und gesetzestreue und christgläubige griechische Juden, 
die mit ihm, wie vordem mit Stephanus über das Gesetz dispu- 
tierten und ihn aus dem Wege zu räumen trachteten. Wiederum 
entstand eine große Gährung in der Gemeinde, die sich erst legte, 
als Paulus von den Brüdern aus Jerusalem entfernt wurde. Das 
berichtet uns die Apostelgeschichte mit den klaren Worten: „Da 
aber Saulus gen Jerusalem kam, versuchte er, sich zu den Jüngern 
zu tun; und sie fürchteten sich alle vor ihm, und glaubten nicht, 
daß er ein Jünger wäre. Barnabas aber nahm ihn zu sich und 
führte ihn zu den Aposteln und erzählte, wie er auf der Straße 
den Herrn gesehen, und er mit ihm geredet, und wie er zu Da- 
mascus den Namen Jesu frei gepredigt hätte. Und er war bei 
ihnen, und ging aus und ein zu Jerusalem und predigte den Namen 
des Herrn Jesu frei. Er redete auch und befragte sich mit den 
Griechen,!) aber sie stellten ihm nach, daß sie ihn töteten. Da 


1) Daß diese der messianischen Gemeinde angehörten, die an der gesetzes- 
freien Predigt des Paulus Anstoß nahmen, geht ganz unzweideutig aus Galat. 
2,4.5. hervor, wo Paulus von ihnen sagt: dia dE Tobs rapeıodxtoug bevöadel- 
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das die Brüder erfuhren, geleiteten sie ihn gen Cäsarea, und schickten 
ihn gen Tarsus. So hatte nun die Gemeinde Frieden durch 
ganz Judäa und Galiläa und Samarien, und baute sich, 
und wandelte in der Furcht des Herrn, und ward erfüllt 
mit Trost des heiligen Geistes.') 

Man hat sich aber daran gewöhnt, Gesetzestreue stets mit 
Pharisäismus zu identifizieren, ohne zu bedenken daß ja am Ende 
auch der Sadduzäismus gesetzestreu war, da er ja die Verbindlich- 
keit des geschriebenen Gesetzes mit allem Nachdruck betonte und 
gleichwohl von den Pharisäern, als diese an der Macht waren, ver- 
folgt wurde. — Gesetzestreu und nationalgesinnt waren auch die 
konservativen Elemente des Diasporajudentums und ebenso das 
jüdische in den Uraposteln verkörperte Christentum, das, weit ent- 
fernt, pharisäisch zu sein, allen Pharisäismus vielmehr mit In- 
grimm bekämpfte. Daß es aber früher zwischen diesen und dem 
„orthodoxen Judentum“ zu blutigen Zusammenstößen gekommen 
wäre, wird nirgends berichtet. Erst als zu Beginn der christlichen 
Ära, wo die gesetzesfreie hellenistische Richtung in den von 
den Pharisäern verachteten Volksmassen, den Am-haarez, bereits 
herrschend geworden war, der Geist der Diaspora sich mächtig auf 
palästinensischem Boden zu regen und aggresiv vorzudringen an- 
fing, da gerieten im engen Raume die religiösen Gegensätze, die 
sich im Laufe von anderthalb Jahrhunderten zwischen der phari- 
säischen und hellenistischen Weltanschauung und Auffassung des 
Mosaismus herausgebildet hatten, hart aneinander, mit eruptiver 
Gewalt explodierend. — Auf ihren Trümmern baute sich, nachdem 
die römische Zerstörung Jerusalems alle nationalen Hoffnungen grau- 
sam vernichtet hatte, die Weltreligion, deren Reich nicht von 
dieser Welt, auf. 


Pous, oltıves napeıcnAdov xarasxonisa nv EAeudeplav jumv nv Eyopev &v 
Xptorw ’Inood, Tva Nuäs raradouAwowvrar" ols oböL rpös pay elfapev za brro- 
zayı) #TA. 

1) Act. 9,26—82. 


I: 
DIE APOKALYPTISCHE BEWEGUNG. 


Die Makkabäersiege schließen eine der denkwürdigsten Epochen 
in der Geschichte des Judentums ab, in der die universalistische 
Richtung zur höchsten Entfaltung gelangt war, und leiten eine der 
verhängnisvollsten Gegenrevolutionen, eine zum engsten Partikularis- 
mus führende religiöse Bewegung ein, in der der Nationalismus 
die Gemüter zu beherrschen, die Politik, für die in den voran- 
gegangenen Zeiten unter der griechischen Herrschaft glücklicher- 
weise nur wenig ergiebiger Boden vorhanden war, das Zepter zu 
führen anfängt, die oberen Zehntausend im Volke unter ihr Banner 
scharend. Wir sagen: die oberen Zehntausend! Denn es ist — 
und das kann nicht oft genug wiederholt werden — ein schwerer 
Irrtum, zu glauben, daß das ganze nachmakkabäische Judentum 
entweder pharisäisch oder sadduzäisch war; im Gegenteil, die großen 
Massen des Volkes, die Ochloi (Am-haarez), blieben nach wie vor 
im Banne des hellenistischen Geistes, und wie die herrschenden 
Parteien, hatten auch sie, auch in nachmakkabäischer Zeit noch, ihre 
Lehrer und ihre Frommen. Es sind dies die Frommen und die 
Schöpfer der apokalyptischen Literatur, die man bis auf den heutigen 
Tag, obgleich sie nirgends eine Bekanntschaft mit der pharisäischen 
Traditionslehre verraten, in Bausch und Bogen zu Pharisäern, hier 
und da auch zu Sadduzäern oder Essenern machen wollte.') 

Wohl hatten die Apokalyptiker dieselben Vorfahren wie die 
Pharisäer, nämlich: die Frommen der Psalmen und der Danielapo- 


1) Richtiger urteilt Schlatter, Israels Geschichte von Alexander d. Gr. bis 
Hadrian p. 138, wenn er von dem Henochbuch sagt: „Es ist ein aus dem Volk 
hervorgegangenes Schriftstück, von der Disziplin der theologischen Schule 
nicht erreicht, und gerade so hat es seine geschichtliche Wichtigkeit. Die 
Zeitströmungen erreichen zwar auch diesen Mann, aber nur in einem entfernten 
Nachklang und verwischten Bild.“ 
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kalypse; allein während die Pharisäer die leiblichen Erben der vor- 
makkabäischen Frommen waren, waren die Apokalyptiker ihre 
geistigen: jene setzten die Gesetzestreue ihrer Vorfahren in Gesetzes- 
bürden um, diese bewahrten treu deren Einfaltsglauben, eine von 
komplizierter Gelehrsamkeit, von strotzenden „mündlichen Über- 
lieferungen“ nicht getrübte, dafür aber vom Zeitgeiste getragene und 
daher volkstümliche Frömmigkeit. Erblickten die ‚pharisäischen 
Schriftgelehrten ihre Lebensaufgabe in dem Auf- und Ausbau des 
„mündlichen Gesetzes“, um das Volk mit dessen Hilfe streng von 
der Außenwelt abzuschließen, so predigten die Apokalyptiker einen 
alle Welt umspannenden Mosaismus, eine Religion, die dem Volke 
die weitesten Perspektiven für die Zukunft eröffnete, in der sich 
alle Welt gezwungen oder freiwillig zu dem Gotte Israels bekehren 
werde, verkündeten sie, den Blick unverwandt auf die himmlischen 
Ideale, auf die jenseitigen Güter gerichtet, in allen Farben das be- 
vorstehende göttliche Weltgericht und den endlichen Sieg der 
Frommen über alle feindlichen Gewalten. 

Gewiß, auch die Apokalyptiker waren gesetzestreue Juden, 
freilich nicht im Sinne des Pharisäismus, der über dem Buchstaben 
nur schwer zu dem immer verjüngungsfähigen Geiste des Gesetzes 
vorzudringen vermochte. Wie später der größte aller Apokalyptiker, 
Jesus,') hielten auch sie für das Schwerste im Gesetz, das die 
Pharisäer dahinten ließen: das Gericht, die Barmherzigkeit und 
den Glauben,?’) dies betätigend — allerdings wieder nicht im Sinne 
des Pharisäismus — ohne jenes zu lassen. 

Die Apokalyptiker waren die Frommen und die Lehrer jener 
breiten und breitesten Volksschichten, die, obgleich national und 
gläubig gestimmt, dennoch in und mit der Außenwelt leben und 
verkehren und mit ihr gemeinschaftlich und unbehindert durch 
rituelle und zeremonielle Schranken wirken wollten. Die Apoka- 
lyptiker waren die Frommen der Am-haarez in der hasmonäischen 
Zeit. Sie sahen die Mission des jüdischen Volkes. darin, sich zu 
dem reinen mit dem Zeitgeist in keinem Widerspruch geratenden 
Mosaismus emporzuläutern, um das Licht der Heiden, das Vorbild 
der Völker zu werden. Das offizielle Judentum jener Epoche aber 


1) ef. Math. 23,23. : 
2) cf. Hen. 58,5; 61,11; 39,6; 43,4; 46,7; 61,4; 63,5f. — Bar. 42,2; 54,16. 
IV. Esra. 6,5; 7,34.83.1145 .9,7; 13,23. 
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war zu sehr von der Politik in "Anspruch genommen, um solche 
Auffassungen, selbst wenn sie sie hier und da — wie sie sich ab 
und zu im Talmud überliefert finden — hegten, zu ihren leitenden 
Ideen zu machen. Diese Ideen konnten nur in jenen Volksschichten 
einen ergiebigen Nährboden finden, die, ähnlich wie das Diaspora- 
judentum, mit der Politik nichts zu schaffen, an der Regierung 
keinen Anteil hatten und der Führung der herrschenden Parteien 
entrückt waren. 

Von dem Geiste des Individualismus und Universalismus, wie 
er in der Weisheitsliteratur vorherrscht, ist ein starker Funke in 
die apokalyptische Literatur übergegangen: Das Individuum soll 
erhoben und erlöst werden, soll sich zum Universalismus empor- 
läutern. Nicht die Nation als solche, sondern die „Gerechten und 
Auserwählten“ in ihr sind die „ewige Samenpflanze“, der das Heil 
der Welt entsprießt, die großen Individualitäten im Volke bringen 
diesem, und in weiterer Folge, der Menschheit die Erlösung. Sie 
sind die Führer der Menschen und durch sie kommt Segen über 
die ganze Erde. „Ich beschwöre euch, ihr Gerechten“, heißt es im 
Buche Henoch, „daß die Engel im Himmel vor der Herrlichkeit 
des Großen euer zum Guten gedenken; eure Namen sind vor der 
Herrlichkeit des Großen aufgeschrieben. Seid guter Hoffnung! 
Denn zuerst wart ihr der Schande durch Unglück und Not preis- 
gegeben, aber nun werdet ihr wie Lichter des Himmels leuch- 
ten und gesehen werden; die Pforte des Himmels wird euch 
aufgetan sein. Verharrt ihr in eurem heißen Verlangen nach dem 
Gerichte, so wird es euch erscheinen; denn an den Herrschern und 
allen Helfern derer, die euch beraubten, wird man eure Trübsal 
heimsuchen. Hofit und gebt eure Hoffnung nicht auf, denn ihr 
werdet große Freude wie die Engel des Himmels haben. Was 
werdet ihr alsdann zu tun haben? Ihr braucht euch nicht am Tage 
des großen Gerichts zu verbergen und werdet nicht als Sünder be- 
funden werden; das ewige Gericht wird für alle Geschlechter der 
Welt fern von euch sein. Verzaget nicht ihr Gerechten, wenn ihr 
die Sünder erstarken und auf ihrem Wege Glück haben seht. 
Werdet ihnen nicht gleich und habt keine Gemeinschaft mit ihnen, 
sondern haltet euch fern von ihrer Gewalttätigkeit, denn ihr sollt 
Genossen der himmlischen Heerscharen werden. — — In jenen 
Tagen, spricht der Herr, sollen die Kinder der Erde die Bücher 
(nämlich Henochs) rufen und über die Weisheit derselben Zeugnis 
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ablegen. Zeiget sie ihnen, denn ihr seid ihre Führer und die 
Belohnungen, die über die ganze Erde.“ ) „Wenn ihr das 
Gute tut“, so lautet es im Testament Naphtalis, „dann werden 
euch sowohl die Menschen als auch die Engel segnen und Gott 
wird verherrlicht werden unter den Heiden.’) 

Der Gedanke, von welchem die apokalyptische Literatur be- 
herrscht ist: daß die Welterlösung von der „ewigen Samenpflanze“, 
von den „Gerechten und Auserwählten“ ausgehen werde,?) ist nicht 
dem Boden des Pharisäismus entsprossen, wenn er auch, wie viele 
andere hellenistische Anschauungen, später, allerdings abgetönt, in 
die Agada des Talmud Eingang gefunden. Er ist vielmehr Eigen- 
tum des jüdischen Hellenismus, von dem die jüdische Apokalyptik 
überhaupt stark beeinflußt erscheint. 

Der jüdische Hellenismus sieht in den gottbegnadeten Frommen 
das welterhaltende und weltbefreiende Element, da sie allmählich 
ihre Umgebung zu sich emporheben und ihr voranleuchtendes Bei- 
spiel auf immer weitere Kreise wirkt und endlich dem ganzen 
Menschengeschlechte zum Segen wird. Wenn ich, sagt Philo, einen 
Gerechten in einem Hause oder in einer. Stadt sehe, so preise ich 
dieses Haus oder diese Stadt glücklich und bin überzeugt, daß 
ihr der Genuß der gegenwärtigen Güter gesichert und die Hoffnung 
auf künftige gewiß ist, da Gott seinen unerschöpflichen Reichtum 
um der Gerechten willen auch über die Ungerechten ausgießt. 
Und ich flehe für sie um recht langes Leben, da ja niemand in 
ewiger Jugend lebt, weil ich meine, den Menschen würden die 
Güter solange bleiben, als jene ihr Leben hinführen könnten. Wenn 
ich aber sehe und höre, daß einer dieser Gerechten gestorben ist, 
so bin ich sehr niedergeschlagen und kummervoll, indem ich we- 
niger sie, als die Überlebenden beklage. Denn jenen wurde nach 
der Ordnung zuteil, mit dem notwendigen Ende abzuschließen, 
während sie ein glückseliges Leben und einen ruhmvollen Tod 
aufweisen; diesen aber, die der großen und mächtigen Hand, durch 
die sie bewahrt worden waren, beraubt zurückgelassen wurden, 
steht bevor, die ihnen zukommenden Übel zu fühlen, wenn nicht 
die Natur statt der frühern, wie an einem Baum, der die schon 
gereiften Früchte abgeworfen hat, neue frische hervorsprießen läßt 


2) Hen. 104,1-7; 105,1. 2) Test. Naphtali c. 8. 
) Hen. 10,16; 84,5 u.a. St. Jubil. 1,16; 21,2.4. 
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zur Kräftigung und Erquickung derer, die sie benützen können. 
Wie die festeste Schutzwehr einer Stadt wackere Männer sind, so 
besitzen auch in jeder jedem von uns eigenen Stadt, die aus Seele 
und Körper zusammengesetzt ist, die nach Einsicht und Kenntnis 
strebenden Vernunftrichtungen die meiste Kraft zur Festigung. 
Der Gesetzgeber nennt sie umschreibend: Lösegelder und Erst- 
geborene.) — Jeder Weise ist ein Lösegeld für den Schlechten, 
der auch eine kurze Zeit nicht bestehen könnte, wenn nicht jener 
in seinem Erbarmen und seiner Vorsicht für seine Erhaltung sorgen 
würde.‘) — Die Erlösung der Menschheit und die Schaffung 
des Gottesreiches werden nach dem jüdischen Hellenismus von 
großen Individualitäten, von auserlesenen Geistern herbeigeführt 
werden. „Man kann“, so führt Philo an anderer Stelle aus, „von 
dem Weisen mit Recht sagen, daß er in vollstem Maße den Segen 
Gottes verdiene, da er sich in allen Lagen des Lebens lobenswert 
zeigt, nach innen und nach außen, in der Verwaltung des Hauses 
und des Staates. Wäre nun ein solcher Mann in der Stadt, so 
würde er leicht als der vorzüglichste erscheinen, ebenso eine nur 
von solchen bewohnte Stadt in dem ganzen Land. Und gäbe es 
endlich ein solches Volk, es würde über die übrigen Völker hervor- 
ragen, wie der Kopf über den Körper, nicht aber des eigenen 
Ruhmes wegen sondern zum Wohle des Ganzen. Denn das un- 
unterbrochene Betrachten vorzüglicher Beispiele erregt in allen 
Seelen, die nicht ganz verhärtet sind, ähnliche Eindrücke. Ich 
sage dies inbezug auf jene, welche wahre Schönheit nachzuahmen 
streben, damit sie nicht an der Wendung zum Bessern verzweifeln.“*) 
Würde die große Menge das Beispiel solcher dem Irdischen abge- 


1) De sacrif. Abel. et Cain: I, 187sq.: 22...» banep olv Wv neAcwy 7& 
&yupwrarov els Ötamovnv Avöpes elotv dyadol, obrws al is mepl Exastov Ydv 
möhewg, h ovveotnxev Er buyiis xal owparos, to Beßarörarov eis löpuaıv EAayov ol 
Ypovisews zal Erısthpuns &paotal Adyor, obs 6 vonoderns nerayopg Ypwp.evos Adrpa 
Aal TPOTOTGRODS AaÄei. — 

2) ib. 1,187: dr räs oopös Adrpov Eort Tod Yahbkov, nd’ Av mpös öAlyov 
ypdvov EEapesavros, ei pn &ew xat mpopndelg YpWwpevos Exeivos mpobvder Ts dta- 
Boys adrod AT. 

3) De praem. et poen. II, 426, cf. Gfrörer, Philo I,502sq. Dähne, Ind. 
Alex. Religionsphil. I, 436sq,. — Man vergleiche hiermit Math. 5,13-17, wo 
Jesus zu seinen Jüngern sagt: „Ihr seid das Licht der Welt. Es mag die 
Stadt, die auf einem Berge liegt, nicht verborgen sein. Man zündet auch 
nicht ein Licht an und setzt es unter einen ‚Scheffel, sondern auf einen 
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kehrten Frommen, die zwar gering an Zahl, aber gleichwohl es 
verhüten, daß die Weisheit unter den Menschen absterbe, nach- 
ahmen, so würde ihr Leben gleich demjenigen dieser schönen Vor- 
bilder ein ewiges Fest sein, ein Leben, wie es. die messianische 
Zeit verwirklichen soll.') 

Freilich kann ein solch gründlicher Sinneswechsel bei den 
Massen, der zur Verbrüderung der Menschen führen soll, sich ohne 
Mithilfe Gottes nicht vollziehen; es bedarf hier vielmehr der er- 
lösenden Einflußnahme der göttlichen Gnade: „wenn Gott nur 
gnädig ist, geht alles leicht. Gott wird aber gnädig sein, 
wenn wir ihn ehrfürchten“.”) Ein Grundgedanke, der auch im 
Neuen Testament vorherrschend geworden. 

Und weiters: Nicht aus der pharisäischen Schule, die nicht 
Schranken genug gegen die heidnische .Welt aufführen konnte, 
wohl aber aus dem jüdischen Hellenismus haben sich unsere Apo- 
kalyptiker die Begeisterung für die Mission der Heidenbekehrung 
geholt. Galt es doch die Erlösung des ganzen Menschengeschlechts 


Leuchter; so leuchtet es denn allen, die im Hause sind. Also laßt euer Licht 
leuchten vor den Leuten, daß sie eure guten Werke sehen und euren Vater 
im Himmel preisen.“ x 

2) Philo, De septen. II, 275. Von diesen Frommen heißt es hier: eixötwg 
Eveuppatvönevor als aperals, ümavrd ye Toy Blov Eoprnv dyousıyv. Odtor pEv oDv 
öAlyos elotv Apıdpös, Eurbpeupa zara rüleıs brotupöuevor ooplas, Evexa tod mM) 
wat To mavreiäs oßeoleisav dpernv Ex Tod yevous Au@v dpavıadiivar. Ei d& Tois 
6Alyoıs ouDveppsvnsav ol mavrayod zal &yevovro, olous EBoulehün Wurıs, aveniAnmtor 
xal Ayumaltıoı mavres, &pastal Ypovioews, Yalpovres tw xaAu dl’ abro TO xaAhy 
xal Toto pövov Ayadov Tyobpevor, ta de Alla bntzon xal boDAn Woav dpyovres, 
ehdarmovias Av al möleıs EyEvovro peotal, TWv nv dom Abnıs altız xal Ydßwv 
Auttoyot, mihpeıs ÖL Toy drepyalouetvwv yapas zal ebnadelas Ws pmötva zarpov 
erielnerwv Tod iNapod Blou, mayra 6& zov Tod &veaurod xbxAov elvar Eopriv 

2) De praem. et poen. Il,426: Mews ye örav 7) 6 Yeös, ESeupapferan ndvra- 
yiveraı 68 Mews xl. — Und De human. 11,395, wo Philo die zuversichtliche 
Hoffnung auf das Erscheinen eines gemeinsamen Gottesreiches ausspricht, 
wo alle Völker, ja das ganze Menschengeschlecht, nachdem es zur. Gleichheit 
der Sitten herangereift, zur höchsten: Glückseligkeit gelangen werde, betont 
er gleichfalls, daß ein so gewaltiger Umschwung in den Geistern nur durch 
die göttliche Gnade herbeigeführt werden könne und werde: l'evnostar dt, &s 
y’ 2uaurov reldw, xal Epya dıbeudtstare, Tod Yeoo mapasydvros xrA. — De 
sacr. Abel. et C. I, 169 bemerkt Philo zu den Worten Genes. 33,11: „Es erbarmte 
sich Gott meiner und ich habe alles“: Dieses ist eine Lehre und eine Unter- 
weisung; denn in dem Erbarmen Gottes liegt alles. 
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und Herbeiführung des Gottesreiches, welche vermittelst der „Pflanze 
der Wahrheit und Gerechtigkeit“ durch schrankenlose Verbreitung 
der Weisheit und Gotteserkenntnis, durch Erschließung der Quellen 
des Wissens, die, wie schon der Prophet Jesaia verkündet, in der 
messianischen Zeit über die ganze Erde ausgegossen sein werden, 
erfolgen soll. — „Alle Menschenkinder“, so spricht Gott bei Henoch, 
„sollen gerecht sein, alle Völker sollen mich ehren, mich preisen 
und sie alle werden mich anbeten. Die Erde wird rein sein von 
aller Verderbnis, von aller Sünde, von aller Plage und von aller 
Qual, und ich werde nicht abermals eine Flut über sie senden 
von Geschlecht zu Geschlecht in Ewigkeit. In jenen Tagen werde 
ich die himmlischen Vorratskammern des Segens öffnen, um sie 
auf die Erde, auf das Werk und die Arbeit der Menschenkinder 
herabkommen zu lassen. Und dann wird Heil und Recht alle 
Tage der Welt und alle Geschlechter der Menschen hindurch sich 
paren.') Selig werden in jenen Tagen alle sein, welche die Worte 
der Weisheit annehmen und sie kennen, die Wege des Höchsten 
beobachten, auf dem Wege seiner Gerechtigkeit wandeln und mit 
den Gottlosen nicht sündigen; denn sie werden gerettet werden“.‘) 

An jenem Tage wird die „Gemeinde der Heiligen und Aus- 
erwählten“, durch welche das Erlösungswerk vollbracht wurde, 
triumphieren, und ihr Los wird ein herrliches sein. Wie Sonnen- 
schein ist es auf dem Festlande hell geworden, und die Finsternis 
ist gewichen. Unaufhörlich wird das Licht und unzählbar werden 
die Tage sein, in die sie kommen, denn die frühere Finsternis 
wird vernichtet und das Licht vor dem Herrn der Geister wird 
kräftig sein, und das Licht der Rechtschaffenheit bleibt kräftig für 
immer vor dem Herrn der Geister.°) Denn nicht mehr ist die 
Weisheit bei wenigen Auserlesenen; sie ist vielmehr „wie Wasser 
ausgegossen“.‘) Der Brunnen der Gerechtigkeit ist uner- 
schöpflich und ringsumher umgeben ihn viele Brunnen der 
Weisheit; alle Durstigen trinken daraus und werden voll 
von Weisheit, und sie haben ihre Wohnungen bei den Ge- 
rechten, Heiligen und Auserwählten.’°) 

Das erinnert durchaus nicht an pharisäischen Partikularismus 
der es liebt, das Licht stark abgedämpft unter den Scheffel zu 


1) Hen. 1,2122; 11,12. 2) Hen. 99,10. ®) Hen. 581-6. © Hen.49 
5) Hen. 48,1-2. } ‚1-6. #) Hen. 49,1. 
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stellen; vielmehr an den freien Geist der vormakkabäischen Weis- 
heitslehrer, die, wie selbst Sirach noch, ihr Bächlein zum Fluß 
und den Fluß zum Meere werden ließen; die ihren Unterricht wie 
eine Prophezeiung ausgossen und ihn für alle kommenden Ge- 
schlechter hinterließen, hochherzig genug, nicht für sich allein, son- 
dern für alle, die die Weisheit suchen, gearbeitet zu haben.') 

Freilich in den spätern, aber immer noch vorchristlichen 
Apokalypsen stellt sich die Welterlösung vielfach als ein rein 
nationales Werk dar. Israel wird über alle Heidenvölker trium- 
phieren, Jerusalem wird wieder wie vormals rein und heilig sein, 
so daß Völker vom Ende der Erde kommen werden, seine Herr- 
lichkeit zu sehen und zu schauen des Herrn Herrlichkeit, mit der 
es Gott verherrlicht hat.”) — In jener Zeit wird Zion wieder auf- 
gebaut und seine Opfergaben wieder eingerichtet werden. und die 
Priester werden zu ihrem Dienst wieder zurückkehren, und die 
Völker werden auch kommen, um zu preisen. °”) 

Aber auch dies sind dieselben Vorstellungen, wie sie die 
nationalgesinnten Volksdichter der jüdischen Diaspora hegten 
und in begeisterten Worten zum Ausdruck brachten. Und dies 
zeigt uns wieder, in welch naher Beziehung die apokalyptischen 
Volkslehrer in Palästina zu ihren Brüdern in der griechischen 
Diaspora standen. Im dritten Sibyllenbuch wird die messianische 
Zeit, wie folgt, geschildert: 

„Um den Tempel des mächtigen Gottes werden dann alle seine 
Kinder in Ruhe leben, beglückt mit dem, was der Schöpfer, der 
gerechte Richter und Herrscher, ihnen gewährt. Denn er selber 
schützt sie allein mit mächtigem Beistand, wie eine Mauer ringsum 
von brennendem Feuer umgeben. Und ohne Krieg werden sie in 
den Städten und Landen sein; denn ihr Beistand ist er, der Un- 
sterbliche, und die Hand des Heiligen selbst. Und dann werden 
die Inseln und alle Städte sagen, wie sehr der Unsterbliche jene 
Männer liebt; denn alles ist vorsorglich um sie bemüht und bringt 
ihnen Beistand. — An jenen Tagen bebt die Erde, die Allmutter, 
und aus jedem Munde tönt in Gesängen die. liebliche Rede: Auf 
und fallet allesamt auf die Erde laßt uns anflehen Gott den un- 
sterblichen König, den Großen und Höchsten; laßt uns zum Tempel 
senden, denn er ist allein der Herrscher; laßt uns alle das Gesetz 


1) Sir. 24,28-32. 2) Psalter Sal. 17,31. 3) Baruch ap. 68,5sq. 
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des Höchsten erwägen, denn es ist das gerechteste auf Erden! 
Wir aber sind von dem Wege des Unsterblichen abgeirrt, ehrten 
törichten Sinnes Händegebilde, Bilder der Götzen und der Men- 
schen, die dem Tode verfallen sind. — Solches rufen sie aus, die 
Seelen der Gläubigen: Auf, laßt uns unter dem Volke des Herrn 
aufs Angesicht fallen und Gott den Erzeuger überall durch Hymnen 
erheben !**) 

Bevor jedoch dieses heilige Volk zu seiner Mission, das Vor- 
bild der Völker, der Wegweiser der Sterblichen zu werden,?) sich 
emporzuläutern vermag, muß es durch den Schmelztigel der Leiden 
gehen, bis es von seinen Schlacken gereinigt ist. Erbarmungslos 
wird es von Gott wegen seiner Sünden gezüchtigt, mit „Geißel- 
hieben“ für seinen Beruf vorbereitet. „Denn das Gericht des Er- 
habenen ist unparteiisch. Darum hat er seine eigenen Kinder an- 
fangs nicht geschont, sondern hat sie gepeinigt wie seine Hasser, 
weil sie gesündigt hatten. Damals also sind sie gezüchtigt wor- 
den, damit sie entsündigt werden.“®) Denn ohne Israel gibt es 
keine Erlösung für die Heiden: „Um der Gerechten willen ist diese 
Welt gekommen, so wird auch wiederum die zukünftige um ihret- 
willen kommen.“*) Schon um der Heiden willen muß sich Israel 
entsündigen und läutern, sonst ist es um diese geschehen. „Der 
Himmel als die Erde“, ruft Levi in den Testamenten aus, „und 
ihr seid die Himmelslichter, wie die Sonne und der Mond, was 
werden alle Heiden tun, wenn ihr euch verblendet in Gott- 
losigkeit!“ °) 

Dieses starke Bewußtsein der Auserwähltheit und der Be- 
rufung Israels zum Weltpriestertum ist in hohem Maße in dem 
konservativen hellenistischen Judentum lebendig. Diesem ist das 
jüdische Volk „das gottgeliebteste von allen, welches das Priester- 
tum des gesamten Menschengeschlechts zum Anteil empfing“.‘) 


') Orac. sib. III, 703—726. cf. III, 732—79. 

2) Orac. sib. III, 194. 

®) Baruch 11,1sqgq. 

4) Bar. 15,5sqq. 14,19; 21,24. IV Esr. 6,55.59; 7,11. Aes. Mos. I, 12: creavit 
enim orbem terrarum propter plebem suam. 

5) Test. Levi ce. 14 

°) Philo, De Abr. II, 15: &dvav ro Yeopildararov, 8 por doxei Tv drrep 
ünavros dvdpurwv yevouz tepwadynv xal. rpopntelav Aayeiv. 
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„Es ist Eigentum Gottes, vom Schöpfer und Vater als sein Erst- 
ling auserkoren“.') 

Damit aber soll keineswegs gesagt sein, daß der Pharisäismus 
die Lehre von der Auserwähltheit Israels weniger betont habe; er 
war vielmehr von derselben nicht minder durchdrungen, als die 
Apokalyptiker in Palästina, als die Sibyllisten und die leitenden 
Geister der Diaspora; allein die dornenvolle Mission, die sein Welt- 
priestertum dem Judentum auferlegte: zu den Heiden zu gehen 
und sie zu belehren und zu bekehren, die das Diasporajudentum mit 
der ganzen Glut gottbegeisterter Propheten auf sich nahm und in 
bewunderungswürdiger Weise erfüllte; sie war und blieb dem Phari- 
säismus fremd. Wie konnte auch der mit Gesetzesbürden schwer 
beladene durch zahllose Reinheitsvorschriften an die Scholle ge- 
bundene Pharisäer, der es ängstlich scheute selbst mit den Am- 
haarez, mit den „Zöllnern und Sündern“ des eigenen Volkes in 
Berührung zu treten, hingehen, um inmitten der gottverhaßten 
heidnischen Welt das Gottesreich zu verkünden. Dem Pharisäismus 
war vielmehr von Anbeginn die Heidenbekehrung nicht nur un- 
sympathisch, sondern geradezu unbequem, da sie seine engen 
Kreise stören mußte. Schon das vielbekannte Beispiel des 
Heiden, der vor Schammai und dann vor Hillel erschien mit dem 
Verlangen, auf kürzestem Wege in die mosaische Religion einge- 
führt zu werden, zeigt zur Genüge, wie wenig Begeisterung für 
Heidenbekehrung in diesen Kreisen vorhanden war: Schammai 
wies ein. solches Verlangen schroff ab, während der mildere Hillel 
entgegenkommender dem Heiden zwar zuerst die Nächstenliebe 
als den Kern und Stern der Thora bezeichnete, darauf ihn aber 
mit Nachdruck auf das Studium der Tradition verwies, welche den 
Kommentar dieser Kardinallehre bilde.”) 

Der Pharisäismus kam den Heiden nicht nur nicht entgegen, 
er erschwerte ihnen vielmehr den Eintritt in das Judentum.’) Und 
es ist sicherlich aus dem Geiste des Pharisäismus herausgesprochen, 


1) Philo, De creat. prince. II, 366: & rpoozezAnp@rtar Slot Tod obpmavros 
avdphrwv yevous Enevepndn ola Tıs dnapyn To romth wat marpl. cf. Vita Mos. 
II, 104. 

») Sabbath 31a: ayınn ba nn ıı may sb Ran 20 797 d'n 
S93 a an MVB TR >> 

3) cf. Jebam. 472 u. a. St. cf. Graetz Gesch. IV ?109sgq. 
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wenn spätere Gesetzeslehrer, wie wir im Talmud lesen, lehrten, 
die Proselyten seien dem Erscheinen des Messias hinderlich im 
Wege,') sie seien am Leibe Israels eine Plage wie der Aussatz.”) 

Es ist sonach gründlich verfehlt, lediglich aus den Worten bei 
Mathäus: „sie durchziehen Meer und Land, um einen Proselyten 
zu machen“, im flagranten Widerspruch mit dem Wesen des 
Pharisäismus den Schluß ziehen zu wollen, die Pharisäer selbst 
hätten in Palästina einen regen Bekehrungseifer entwickelt.°) 

Dieser Wehruf über die Pharisäer, daß sie Meer und Land 
durchziehen, gilt es auch nur einen einzigen Proselyten zu machen, 
sollte im Gegenteil beweisen, daß die Pharisäer keine Massen- 
bekehrungen anstrebten und auch keine erzielten. Dieser so miß- 
verstandene und mißgedeutete Wehruf wird aber verständlich, so- 
bald man sich das Faktum — darauf er augenscheinlich anspielt — 
in Erinnerung bringt, das sich im Zeitalter Jesu ereignete und das 
größte Aufsehen erregte, ein Ereignis, wovon sich noch die spätesten 
Enkel erzählten, da es ja einen großen Triumph des Judentums 
bedeutete, worüber Josephus und der Talmud mancherlei zu be- 
richten wissen. 

Ein jüdischer Kaufmann, ein gesetzesfreierer Diasporajude, 
namens Ananias, kam an den Königshof von Adiabene und ver- 
stand es, nicht bloß die Frauen am Hofe, sondern auch den König 
Izates selbst für den mosaischen Glauben dermaßen zu erwärmen, 
daß sie sich sämtlich zum Judentum bekehrten, während gleich- 
zeitig die Mutter des Königs von einem andern Juden für die 
Religion Israels gewonnen wurde. Der König las nun fleißig in 
der Schrift, und da er fand, daß darin die Beschneidung vor- 
geschrieben sei, war er bereit, sich derselben zu unterziehen. Dem 
aber widersetzte sich Ananias entschieden. Der König, so meinte 
er, könne auch ohne Beschneidung .den Herrn verehren, wenn er 
nur die gottesdienstlichen Gebräuche der Juden befolge, denn das 
sei die Hauptsache.‘) Izates ließ sich überzeugen. — Da kam 


») Nidd. 13b: wann HS 2299 ..... oma "'n- 

?) Kiduschin 70b, Jebam. 47b, Nidd. 13b: nna02 Iuaunb DI Dwp- 

3) So auch Schürer Gesch. d. jüd. Volkes II? 557. 

*) Jos. Antt. XX, 2,4: duvdpevov 82 abröv, Ep, xal ywpls tig Meprromnis TO 
deiov oeßeıv, elye mavrws xeupıze InAodv Ta marpıa av Iovdalwv. Tobtwv elvar 
KOpLWTEROV TOD repıripveoder. 
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aber ein pharisäischer Jude aus Galiläa, der besondere Kenntnisse 
im jüdischen Gesetz besaß,') an den Hof, und als er den König 
mit dem Studium der mosaischen Lehre sich befassen sah, sprach 
er zu ihm: „O König, du weißt nicht, daß du dich gegen das 
Gesetz und somit auch gegen Gott schwer versündigst. Es genügt 
nicht, im Gesetzbuch bloß zu lesen, du mußt auch die darin ent- 
haltenen Vorschriften befolgen. Wie lange willst du ohne Beschnei- 
dung bleiben? Wenn du noch nicht die Bestimmung über dieselbe 
gelesen hast, so tu dies gleich, damit du dein Unrecht einsehest.“ ?) 
Dieser Bericht zeigt uns einerseits, mit welchem Eifer die 
Diasporajuden ihre Heidenbekehrung verfolgten, und andrerseits, in 
welcher Weise sich die Pharisäer an derselben beteiligten. Hier 
werden uns jüdische Kaufleute vorgeführt, die gleichsam mit der 
einen Hand ihre Ware zum Kaufe anbieten, derweil sie mit der 
andern die griechische Bibel einführen, die bald ihre Wirkung übt. 
Die Schriftauslegung des Ananias ist jene der gesetzesfreieren 
Diaspora, welche das Sittengebot hoch über den Buchstabenglauben 
und über nationale Triumphe stellt. Die Beschneidung, lehrt er, 
sei unwesentlich, Hauptsache sei die richtige Gottesverehrung. 
Kaum jedoch, dal es ruchbar geworden, daß Izates sich zur 
Religion des Judentums bekenne, als auch schon ein pharisäischer 
Delegierter, ein Eiferer für das Gesetz, am Hofe von Adiabene er- 
scheint, um zu vollenden, was der Diasporajude begonnen, indem 
er auf die strikte Befolgung des Gesetzesbuchstabens dringt und 
den König zum Nationaljuden macht. — So faßte das pharisäische 
Judentum die Mission der Heidenbekehrung auf. Es ging nicht 
direkt auf Heidenfang aus, wohl aber setzte es, wofern es für 
die Nation ruhmvoll, alles daran, die von den Diasporajuden 
für den Mosaismus gewonnenen Proselyten streng gesetzestreu zu 
machen. In solchen Fällen scheuten die Pharisäer nicht, „Meer 
und Land zu durchziehen, um einen Proselyten zu machen“. 


ling) Deal en ce "Iovdxios Tıs Erepos Er ris Toialas dpızd- 
pevos, ’EAedlapos Övopa, mdvu nepl ta narpıa dox@v dxpıßns elvau Hier- 
mit ist dieser Galiläer als pharisäischer Schriftgelehrter gekennzeichnet. cf. Antt. 
XVII, 2,4, wo es von der Sekte der Pharisäer heißt: &r’ dxpıßwoeı peEya Ypovodv 
od ratpiov vönov. — Bell. jud. II, 8,14: Papısator piv ol Boxodvres perk drpıßelas 
Eönyeisdar 7a vopipa. Antt. XVII, 2,6 u. a. St. — Antt. XIX, 7,4 ist der pharis. 
Gesetzeslehrer Simon ein avnp &Saxpıßaleıy dox@v TA vonıma. 

2) Antt. XX, 2,4. 
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- Es wäre auch sonst ganz und gar unverständlich, warum der 
Wehrufer bei Mathäus die Schriftgelehrten und Pharisäer darum 
so hart verdammte, weil sie Proselyten zu machen bemüht waren. 
Das war ja auch die Lebensaufgabe Jesu und dazu sandte er ja 
auch seine Jünger aus, die er zu „Menschenfischern“ machte.') — 
Allein er bekämpft mitnichten den Bekehrungseifer eines Ananias, 
der nicht den Buchstaben, sondern den Geist des Gesetzes hochzu- 
halten lehrt; wohl aber verurteilt er den pharisäischen Gesetzes- 
eifer eines Eleazar, der den lebendigen Geist verhüllt und das 
Himmelreich vor dem Eintretenden verschließt. Er verdammt die 
Religionsanschauung und Propaganda der Pharisäer und Schrift- 
gelehrten, „die das Himmelreich vor den Menschen zuschließen, 
die selbst nicht hineinkommen und nicht hineinlassen, die hinein- 
wollen“.?) 

War äber det Wehrufer bei Mathäus so sehr von der Über- 
zeugung durchdrungen, daß der Pharisäismus den Weg zum Himmel- 
reich versperre, dann ist es verständlich, warum er sein Anathem 
über die Proselytenmacherei der Pharisäer ausspricht; dann sind 
aber auch die Schlußworte dieses Anathems: daß die Pharisäer, 
wenn sie einen Proselyten gewonnen, aus ihm „ein Kind der Hölle 
machen, zwiefältig mehr, denn sie seien“,?) aus dem Munde eines 
so überzeugten Gegners des Pharisäismus verständlich. 

“Die Enthüllung des Himmelreichs und dessen Begründung 
unter den Menschen auf ewige Zeiten, das ist die eigentliche Auf- 
gabe des reinen, noch unverfälschten Apokalyptikers, wie er uns im 
Henochbuch entgegentritt. Sein Reich ist, wie später dasjenige des 
Apokalyptikers im Evangelium, nicht von dieser Welt, die er 
verachtet und verwirft. Die Bewohner desselben sind die „Kinder 
des Himmels“,‘) die „Genossen der himmlischen Heerscharen“,°) 


1) Math. 4,19. 13,47. 2) Math. 23,13. 5,20. 

3) Noch später führen die Kirchenlehrer Klage darüber, daß die Proselyten 
weit- mehr als ihre jüdischen Lehrer gegen das Christentum eingenommen 
seien. So sagt Justin Dial. c. 122 zu dem Juden Tryphon: „Die Proselyten 
glauben nicht nur nicht, sondern lästern noch mehr als Ihr den Namen Jesu 
und trachten uns, . seine Gläubigen, zu schänden und zu töten. Denn’ sie 
suchen in allen Dingen euch gleich zu werden.“ — Und Ignazius an die 
Philadelphier: „Besser ist es von einem beschnittenen Manne Christliches zu 
hören, als von einem Unbeschnittenen Jüdisches.“ 

#) Hen. 101,1. 5) Hen. 104,6; cf. 39,1.4—0. 
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die Frommen, „die gehaßt und verschmäht haben diese Welt der 
Ungerechtigkeit und alle Werke und Wege der Ungerechtigkeit, 
und alle ihre Werke und Wege gehaßt haben im Namen: des Herrn 
der Geister“;') die Demütigen und jene, welche ihre Leiber 
kasteiten ara dafür von Gott den Lohn erhalten; die Gott 
liebten, nicht Gold noch Silber, noch alle Güter der Welt, sondern 
ihren Leib der Qual hingaben, und die, seit sie wären, nicht nach 
irdischen Speisen begehrten, sondern sich selbst für einen vergäng- 
lichen Hauch hielten und danach lebten; die den ewigen Himmel 
mehr liebten als ihr Leben.’) 

Es wäre jedoch gefehlt, diesen Asketismus der Apokalyptiker — 
wie vielfach versucht wurde — auf essenischen Ursprung zurück- 
führen zu wollen. Die Quelle ist vielmehr in beiden Fällen die- 
selbe: der jüdische Hellenismus. Und dies erklärt uns gleichzeitig 
den Grund, warum der mit neuen, zeitbewegenden Offenbarungen 
hervortretende Apokalyptiker seine Enthüllungen gerade dem Henoch . 
in den Mund legt. 

Nach dem jüdischen Alexandrinismus erhielt nämlich Henoch, 
als er vom Irdischen sich abgewendet und dem Himmlischen sich 
zugekehrt, von der Ungerechtigkeit und Selbstsucht zur Gerechtigkeit 
und Enthaltsamkeit geflohen, den doppelten Preis für den doppel- 
ten Sieg. Der doppelte Preis bestand in der Versetzung an einen 
andern Ort, in die Einsamkeit. Denn die Schrift sage von ihm, 
der den Anfechtungen des Leibes entwichen und zur 
Seele hinübergeflohen: „er wurde nicht gefunden, denn Gott 
hat ihn weggenommen.“ Durch die Wegnahme zeige sie deutlich 
genug die Versetzung, durch den Ausdruck „nicht gefunden werden“ 
die Einsamkeit an. DBeides passe recht gut. Denn wenn ein 
Mensch einmal sich entschlossen habe, über den Leidenschaften 
zu stehen und „Lüste und Begierden zu verschmähen, so eile er 
ungesäumt fort vom Hause, vom Vaterland, von den’ Verwandten, 
damit er nicht wieder in’ Versuchung gerate und verstrickt werde.*) 

Nach dieser jüdisch-hellenistischen Auffassung war Henoch 
nicht nur der richtige Träger‘ der' Apokalyptik, :sondern auch, wie 
wir noch zeigen werden, das Vorbild‘ Ber Pusenet) und BAER TE 
der Therapeut xat &oyyv. 


1!) Hen. 48,7. 2) Hen. 108,8-ı1. z 
%) Philo, De praem. et poen. II, 409sq. cf. De‘ vit. Abr. II, 3.° 
3*+ 
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Aber nicht nur die apokalyptische Auffassung des Gottesreiches, 
das durch die Gemeinde der Gerechten und Auserwählten herbei- 
geführt werden soll, auch die Vorstellung von dem transzendenten 
Messias, wie sie in der Folge herrschend und schließlich zum Eck- 
stein der Kirche geworden, ist jüdisch-hellenistischen Ursprungs, 
nicht aber Ureigentum des unschöpferischen und phantasielosen 
Pharisäismus. Und wenn sich auch hier und da abgeschwächte 
Anklänge davon in der Agada des Talmud vorfinden, so beweist 
dies nur, wie mächtig und volkbeherrschend diese Ideen damals 
waren, so daß sie selbst in die Kreise der pharisäischen Schrift- 
gelehrten eindrangen und hier einzelne Anhänger fanden. 

In der jüdischen Apokalypse, die zum erstenmal die eschato- 
logischen Geheimnisse, obenan jenes von dem Messias, enthüllt, 
der bislang aller Welt verborgen und nur den Auserwählten offen- 
bart war, vollzieht sich allmählich die Wandlung, die er vom 
- Irdischen zum Himmlischen durchmacht. Die „Gemeinde der Ge- 
rechten und Auserwählten“, aus der er hervorgeht, tritt immer 
mehr in den Hintergrund, während der Messias ins Übermensch- 
liche hinaufwächst. In ihm verkörpert sich die „ewige Samen- 
pflanze“. An Stelle der Heiligen tritt der Heilige, an Stelle der 
Auserwählten der Auserwählte; und wie sehr man auch bemüht 
ist, um die historische Kontinuität festzuhalten, den Messias aus 
dem Hause Davids hervorgehen zu lassen, so ist er doch, geschaut 
im Geiste des hellenistischen Judentums, ein anderer: ein 
himmlischer geworden. 

Man wende uns nicht ein, daß schon Daniel den Messias als 
eine hehre, vom Himmel. herabgekommene Gestalt zeichnet. Denn 
abgesehen davon, daß selbst Daniel noch lange nichts von einem 
Pharisäismus weiß, und hier noch von den in seiner Zeit herrschen- 
den jüdisch-griechischen Vorstellungen stark beeinflußt ist, ist in 
den Worten Daniels: „Ich sah in diesem Gesicht des Nachts, und 
siehe, es kam einer in des Himmels Wolken, wie eines Menschen 
Sohn, bis zu dem Alten und ward vor denselben gebracht; der gab 
ihm Gewalt, Ehre und Reich, daß ihm alle Völker, Menschen und 
Zungen dienen sollten“,') noch keineswegs der persönliche Messias 
gemeint, sondern das Volk der Heiligen des Höchsten.”) 


I) Dan. 7,13-15. 
2) cf. Schürer II?,426: „Ob der Verf. (des B. Daniel) jenes Reich der 
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Die Vorstellung von dem lichtumstrahlten, präexistenten 
Messias, der in Begleitung des Weltgerichtes, dem das Gottesreich 
folgt, erscheint, tauchte bei den Apokalyptikern auf, als sie bereits 
durch die Volkslehrer der Diaspora, durch die Sibyllisten, ihre 
Ausbildung und Verbreitung gefunden.) 

In den sogenannten Bilderreden Henochs tritt uns der Messias 
bereits als eine göttliche Potenz entgegen. Er sitzt auf dem 
Throne der Herrlichkeit,’) auf dem Throne Gottes, und alle 
Geheimnisse der Weisheit entströmen den Gedanken seines Mundes.°) 
Gott läßt ihn auf dem Throne seiner Herrlichkeit sitzen, um die 
Welt zu richten.*) Und da verschwindet alles Böse vor seinem 
Angesicht.°) — Ehe die Sonne und die Zeichen gemacht, die Sterne 
des Himmels geschaffen waren, ward sein Name schon genannt vor 


Heiligen des Höchsten mit einem messianischen König an der Spitze gedacht 
hat, ist nicht zu ersehen. Jedenfalls wird ein solcher nicht erwähnt. Denn 
der in Gestalt eines Menschen Erscheinende ist keineswegs der persönliche 
Messias, sondern, wie der Verf. in der Auslegung deutlich und ausdrücklich 
sagt, das Volk der Heiligen des Höchsten (7,18.22.2)) Wie die Weltreiche 
durch Tiere dargestellt werden, welche aus dem Meere aufsteigen, so wird das 
Reich der Heiligen durch eine menschliche Gestalt dargestellt, welche aus den 
Wolken des Himmels herabkommt. Das Aufsteigen aus dem Meere, d.h. aus 
dem Abgrunde, deutet auf den widergöttlichen Ursprung jener; das Kommen 
vom Himmel auf den göttlichen Ursprung dieses. Der Kern der messianischen 
Hoffnung Daniels ist also die Weltherrschaft der Frommen (s. bes. 2,44; 
7,14.27).. Und zwar denkt der Verf. diese nicht, wie nach Kap. 7 scheinen 
könnte, durch einen bloßen Richterspruch Gottes herbeigeführt. Vielmehr sagt 
er 2,44 ausdrücklich, daß das Reich der Heiligen die widergöttlichen Weltreiche 
„zermalmen und vernichten“, d. h. also doch mit Waffengewalt überwinden 
werde, freilich unter Gottes Beistand und nach seinem Willen.“ 

1) ef. Or. sib. III, 46—50. 652—730 u. a. St. 

2) Hen. 45,3. Diese apokalyptische Anschauung hat später auch in den 
Kreisen der Gesetzeslehrer Eingang gefunden, und kein Geringerer als 
R. Akiba teilt sie. Chag. 142 wird überliefert: einmal heißt es Dan. 7,9: 
„Sein Stuhl Feuerflammen“, und ein andermal: „Bis Stühle aufgeschlagen 
wurden und der Alte der Tage sich setzte“; das will sagen: Einer ist für 
Ihn, nämlich für Gott, und einer für den Sohn Davids, wie es in der Baraitha 
heißt: einer für ihn und einer für David; so lehrte R. Akiba: 78 NND 
NDpYy I 9937 [y=b ns )5. — Freilich muß R. Akiba sich die scharfe 
Zurechtweisung des Galiläers R. Jose gefallen lassen: „Wie lange, Akiba, willst 
du noch die Schechina profanieren! Im now mwny MANS ’ND "y NIDY 

3) Hen. 5l,3. *) Hen. 55,4. 61,8. 69,27. 

5) Hen. 69,29. 
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dem Herrn der Geister.‘) Er ward auserwählt und verborgen 
vor ihm, ehe denn die Welt geschaffen wurde, und bis in die 
Ewigkeit wird er vor ihm sein. Und die Weisheit des Herrn der 
Geister hat ihn den Heiligen und Gerechten offenbart.) — Mit dem 
Messias ist die in ihm verkörperte Weisheit endlich zur Weltherr- 
schaft gelangt. Sie hatte vordem keinen Platz, wo sie wohnen sollte, 
gefunden, da ward ihr eine Wohnung in den Himmeln.: Sie war 
gekommen, um unter den Menschenkindern zu wohnen und hatte 
keinen Wohnort gefunden. Da kehrte sie zurück an ihren Ort und 
nahm ihren Sitz unter den Engeln, und die Ungerechtigkeit nahm 
von den Menschen Besitz.’) Mit dem Messias endlich gelangt sie zu 
ihrem Recht und wird mit ihm Teilhaberin des göttlichen Thrones. 

Wir haben hier dieselbe Anschauung von dem Messias vor uns, 
wie sie Pseudosalomo von der Weisheit, die er ebenfalls als vor- 
weltlich und menschenerlösend darstellt, bietet. Wie Henoch das 
Geheimnis von dem Messias, so enthüllt Pseudosalomo das Ge- 
heimnis von der Weisheit. „Was aber die Weisheit ist“, sagt er, 
„und wie sie entstanden, das will ich verkünden und auch ihre 
Geheimnisse nicht verhüllen. Ich will von Anbeginn ihres Ent- 
stehens ihre Spuren aufsuchen, ihre Kenntnis ans Licht bringen 
und an der Wahrheit nicht vorübergehen.*) — Sie ist ein Hauch 
der Kraft Gottes und ein reiner Ausfluß der Herrlichkeit des All- 
mächtigen; ein Abglanz des ewigen Lichtes, ein flekenloser Spiegel 
der Tatkraft Gottes und ein Bild seiner Güte; sie macht die heiligen 
Seelen zu Freunden Gottes und Propheten,°) bringt ihre Verehrer 
in die Nähe Gottes.°) — Wie der Messias bei Henoch, sitzt auch 
die Weisheit auf dem Throne Gottes und ist als Teilnehmerin 
der Weltschöpfung und Weltregierung die einzig wahre Erzieherin 


1) Hen. 48,3. 

?) Hen. 48,6.7. — Auch diese Anschauung von der Vorweltlichkeit des 
Namens des Messias findet sich später in der Agada des Talmud. cf. Ham- 
burger Real-Enc. I, 739 qq. 

®) Hen. K. 42. 


*) Sap. Sal. 6,24: Tl d& Lorı oogla Kal rüs Lydvero drayyeAß al obx 
Aroxpdyw TNY YyBoıy adris xal od pin Tapodehuw nv aAndeıav. 

°) Sap. Sal. 7,26—28: xal elxov this dyaddrnros abrod. pla de 0doa nadvra 
ödvaraı, za pevouoa Ev abıj) Ta navıa xarvlleı, xal zack yeveas eis buyäas Öalas 
peraßalvouoe plAous Yeod Kal rpowNtas Katasxeudker. 

6) Sap. Sal. 7,25—30. 6,19. 
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und Führerin des Menschengeschlechts:') Der Messias erscheint so- 
nach als eine Inkarnation der göttlichen Weisheit, wie sie der 
jüdische Hellenismus darstellt. 

In der Henochapokalypse läßt Gott in den letzten Zeiten den 
Messias von dem Throne seiner Herrlichkeit herniedersteigen und 
ihn inmitten der Auserwählten unter dem neu umgestalteten Him- 
mel auf der zum Segen umgewandelten Erde wohnen.) Er ist 
voll Anmut und sein Antlitz einem der Engel gleich. Er ist der 
Menschensohn, der die Gerechtigkeit hat, bei dem Gerechtigkeit 
wohnt und der alle Schätze dessen, was verborgen ist, offenbart, 
_ weil der Herr der Geister ihn erwählt hat, und dessen Los vor 
dem Herrn der Geister alles übertroffen hat durch Rechtschaffen- 
heit in Ewigkeit.) Er wird ein Stab sein den Gerechten und 
Heiligen, daß sie sich darauf stützen und nicht fallen, er wird das 
Licht der Völker und die Hoffnung derer sein, die betrübt in ihrem 
Herzen sind. Es werden niederfallen und anbeten vor ihm alle, 
die auf Erden wohnen und werden rühmen und preisen und lob- 
singen den Namen des Herrn der Geister.‘) Denn Weisheit ist 
ausgegossen wie Wasser und Herrlichkeit hört nicht auf vor ihm 
von Ewigkeit zu Ewigkeit. Denn er ist mächtig in allen Geheim- 
nissen der Gerechtigkeit, und Ungerechtigkeit wird wie ein Schatten 
vergehen und keinen Bestand haben, weil der Auserwählte aufge- 
standen ist vor dem Herrn der Geister und seine Herrlichkeit von 
Ewigkeit zu Ewigkeit.°) In jenen Tagen werden die Berge sprin- 
gen wie Widder und die Hügel hüpfen wie Lämmer — und sie 
alle werden Engel im Himmel werden. Ihr Angesicht wird leuchten 
vor Freude, weil in jenen Tagen der Auserwählte aufgestanden ist, 
und die Erde wird sich freuen, und die Gerechten werden auf ihr 
wohnen, und die Auserwählten auf ihr gehen und wandeln.°) 
Alle verborgenen Dinge des Himmels und der Erde und alle 


- 1) Sap. Sal. 9,4 betet König Salomo zu Gott: dds por Tyy Tüv o@v Ipövwv 
mäpeöpov soplav. Und ib. v.9-10: xal per& ooD n oopla f elövla Ta Epym 
sov, xal napodsa Öre Emoleıs Toy “dopov, al Eniotapevn rl dperov &v Öplaipois 
Sov, al ri eblts Ev, Evrolals oou. 2kamdoreılov abınv 25 Aylmv obpav@v, xal 
ano Ipdvov döfns vou neubov. Dieselbe Vorstellung von der Sophia bei 
Paulus 1. Kor. 2,7: ad Aalodpev ooplav eos &v muornplw, TV ÄTORERPLLEVNY, 
My rpobpısev & Qeös rpö zwv alwywv eis dögav Auüv “TA. 

2) Hen. 45,4-6. 62,1... ®) Hen. 46,1—4. *) Hen. 48,4—6. °) Hen. 49,1—4. 
6) Hen. 51,45. 
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verborgenen Schätze dienen der Herrschaft des Gottgesalbten, 
damit er gewaltig und mächtig sei auf der Erde. Bei sei- 
nem Erscheinen schwindet jede Begehrlichkeit nach irdischem 
Besitz, hat aller Krieg auf Erden ein Ende.') „Der Herr der 
Geister“, so heißt es in den Bilderreden Henochs, „setzt den Aus- 
erwählten auf den Thron seiner Herrlichkeit, und er wird alle 
Werke der Heiligen oben in den Himmeln richten und mit der 
Wage ihre Taten prüfen. Wie er sein Angesicht erheben wird, 
um ihre verborgenen Wege nach dem Worte des Namens des 
Herrn der Geister zu richten, dann werden sie alle mit einer 
Stimme reden, preisen, erheben und loben den Namen des Herrn 
der Geister. Es wird rufen das ganze Heer der Himmel und alle 
Heiligen, die oben sind, und das Heer Gottes, die Cherubim und 
Seraphim und Ophanim und alle Engel der Gewalt und alle Engel 
der Herrschaften und der Auserwählte und die andern Mächte, 
welche auf dem Festlande und über dem Wasser sind. Und sie 
werden an jenem Tage mit einer Stimme preisen, rühmen, loben 
und erheben im Geiste des Glaubens und im Geiste der Weisheit 
und im Geiste der Geduld und im Geiste der Barmherzigkeit und 
im Geiste des Rechts und des Friedens und der Güte, und alle 
werden mit einer Stimme sprechen: „Preis ihm und gepriesen sei 
der Name des Herrn der Geister in alle Ewigkeit!“ Es werden 
ihn preisen alle, die nicht schlafen oben im Himmel, es werden 
ihn preisen alle seine Heiligen, welche im Himmel sind, und alle 
Auserwählten, welche im Garten des Lebens wohnen, und jeder 
Geist des Lichtes, der fähig ist zu preisen und zu rühmen und zu 
erheben und zu heiligen deinen heiligen Namen, und alles Fleisch, 
das überschwänglich deinen Namen preisen und rühmen wird in 
Ewigkeit. Denn groß ist die Barmherzigkeit des Herrn der Geister 
und er ist langmütig, und alle seine Werke und alle seine Macht 
hat er den Gerechten und Auserwählten geoffenbart im Namen des 
Herrn der Geister.“”) — Und das Wort Gottes ergeht an die 
Könige und die Mächtigen und die Hohen und an die Erdenbewoh- 
ner: „Öffnet die Augen und erhebet eure Hörner, wenn ihr im- 
stande seid, den Auerwählten zu erkennen!“ Und der Herr der 
Geister setzte ihn auf den Thron seiner Herrlichkeit. Der Geist 
der Gerechtigkeit war über ihn ausgegossen; die Rede seines 


!) Hen. 52,2-9. 2) Hen. 61,s-ıs. 
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Mundes tötet alle Sünder und alle Ungerechten werden vor 
seinem Angesicht vernichtet. Alle Könige, Mächtige, Hohe und 
die, welche das Festland besitzen, werden sich an jenem Tage er- 
heben, ihn sehen und erkennen, wie er auf dem Throne seiner 
Herrlichkeit sitzt, und gerecht wird von ihm gerichtet werden und 
kein Lügenwort vor ihm gesprochen. ‘Da wird sie Schmerz über- 
kommen, wie ein Weib, das in den Wehen ist und dem es schwer 
wird, zu gebären. — Und ein Teil von ihnen wird den andern an- 
sehen, sie werden erschrecken und ihr Antlitz niederschlagen, und - 
Schmerz wird sie ergreifen, wenn sie jenen Sohn des Weibes sitzen 
sehen auf dem Throne seiner Herrlichkeit.) Und die Könige, die 


') Diese ganze Enthüllung des Weltgerichtes ist eine Umschreibung von 
Sap. Sal. Kap. 5, wo die Reue, die die Gottlosen in der künftigen Welt 
empfinden, wie folgt, geschildert wird: „Dann tritt der Gerechte in voller 
Zufriedenheit vor jene hin, die ihn unterdrückten und seine Mühe verachteten. 
Und da sie ihn sehen, werden sie von gewaltiger Furcht ergriffen und bestürzt 
über das Unerwartete seiner Rettung. Sie sprechen unter sich voll Reue und 
seufzen in der Angst ihres Geistes: „Dieser war es ja, den wir einst zum 
Gelächter und zum Spotte machten. Wir Toren hielten sein Leben für Wahn- 
sinn und sein Ende für ehrlos. Wie wird er nun zu den Kindern Gottes ge- 
zählt und erhält sein Los unter den Heiligen? Wir haben uns also verirrt 
von dem Wege der Wahrheit, das Licht der Gerechtigkeit hat uns nicht 
geleuchtet, und die Sonne ist nicht aufgegangen für uns! Wir haben uns 
müde gelaufen auf den Pfaden der Schlechtigkeit und des Verderbens, durch 
unwegsame Wüsten sind wir gewandelt, den Weg des Herrn aber haben wir 
nicht erkannt. Was hat uns nun unser Hochmut geholfen? oder welchen Vorteil 
hat uns der Reichtum, mit dem wir prahlten, gewährt? Alle jene Dinge sind 
verschwunden, gleich einem Schatten, gleich einer Botschaft, die vorüber- 
EIN So sind auch wir gleich nach unserer Geburt hingeschwunden, wir 
können kein Zeichen unserer Tugend aufweisen, sondern in unserer Bosheit 
sind wir hingerafft worden. — Ja die Hoffnung des Gottlosen ist wie der 
Staub, den der Wind zerstreut..... Die Gerechten aber leben ewig, ihr 
Lohn ist bei dem Herrn und ihre Fürsorge bei dem Höchsten. Darum werden 
sie das Reich der Herrlichkeit und die Krone der Schönheit aus der Hand 
des Herrn empfangen; er wird sie mit seiner Rechten beschützen und mit 
seinen Armen schirmen. Er wird seinen Eifer wie eine Rüstung anlegen und 
die ganze Schöpfung zur Rache an seinen Feinden bewaffnen. Er wird 
die Gerechtigkeit als Harnisch anlegen und den ernsten Urteilsspruch als 
Helm aufsetzen. Er wird die Heiligkeit als unbezwinglichen Schild ergreifen; 
den heiligen Zorn zum Schwerte schärfen und die ganze Welt wird mit ihm 
gegen die betörten Sünder streiten. — Wie im Zorn geschleuderte Steine, 
wird Hagel in Menge auf sie niederfallen, die Wogen des Meeres werden wild 
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Mächtigen und alle, welche die Erde inne haben, werden rühmen 
und preisen und erheben den, der über alles herrscht, der ver- 
borgen war. Denn zuvor war er verborgen der Menschen- 
sohn und der Höchste hat ihn vor seiner Macht aufbe- 
wahrt,') und ihn den Auserwählten geoffenbart; und es wird ge- 
sät werden die Gemeinde der Heiligen und Auserwählten an jenem 
Tage. Und alle die mächtigen Könige und die Hohen und die, 
welche das Festland beherrschten, werden vor ihm auf ihr Ange- 
sicht fallen und anbeten und ihre Hoffnung setzen auf jenen Men- 
schensohn und ihn anflehen und Barmerzigkeit von ihm erbitten. 
Und jener Herr der Geister wird sie nun drängen, daß sie eilends 
hinweggehen vor seinem Angesicht, und ihre Angesichter werden 


tosend gegen sie anstürmen und der Wirbel der Ströme sie in den Abgrund 
hinunterziehen. Der Hauch der Allmacht wird sich wider sie erheben und 
wie ein Sturmwind wird er sie worfeln. So verwüstet die Bosheit die ganze 
Erde, und die schlechten Taten stürzen die Throne der Fürsten um.“ Der 
ganze Unterschied zwischen Pseudosalomo und dem Apokalyptiker ist hier 
der, daß der letztere an Stelle der Gerechten und Auserwählten, den Aus- 
erwählten, den Messias treten läßt. 

1) Diese apokalyptische Vorstellung von dem seit der Weltschöpfung 
unter dem Throne Gottes weltverborgen ruhenden Messias findet sich auch in 
der späteren Agada wieder. Pesikta rabbati Par. 36, Midr. Jalkut zu Jes. 60 
heißt es: Welches ist das Licht, worauf die Gemeinde Israels sehnsüchtig 
harret? Es ist das Licht des Messias, denn es steht geschrieben: „Und Gott 
sah das Licht, daß es gut sei“, das lehrt uns, daß Gott, bevor er die Welt 
geschaffen, auf den Messias und sein Wirken geschaut und es ihm unter 
seinem heiligen Thron geborgen hat: wn3 n’apn nass nn 
Yo 12a 803 Ann mb nos man Day SAD op Ywya2 
— Da sprach Satan zu Gott: Herr der Welt, was du da unter deinem 
heiligen Thron verborgen hältst, wessen ist es? Und Gott antwortete: es ge- 
höret dem, der dich einst in Schmach und Scham zurückschleudern wird. 
Darauf bat der Satan: Laß mich ihn schauen. Und Gott. erwiderte: Komm 
- nnd sieh! Als Satan ihn erblickte, da erfaßte ihn ein Beben, er fiel auf sein 
Angesicht und sprach: gewiß, das ist der Messias, der einst mich und alle 
Fürsten der Welt in den Feuerpfuhl der Gehenna schleudern wird. — 

Auch nach Apokal. Joh. 12,5 ist der Messias unter Gottes Thron geborgen: 
“al Mprdodn To Tervov mpos Tov Ozov “al Tov Üpövov adrod. Ebenso wiederholt 
in der Esraapokalypse. cf. Esr. 12,32: „Das ist der Messias, den der Höchste 
bewahrt für das Ende der Tage, der aus dem Samen Davids erstehen und 
auftreten wird, um zu ihnen zu reden.“ Ferner ib. 13,26: „Das ist derjenige, 


den der Höchste lange Zeiten hindurch aufbewahrt, durch den er die Schöp- 
fung erlösen will.“ — 
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mit Schande erfüllt werden und Finsternis wird man darauf häufen. 
Und die Strafengel werden sie in Empfang nehmen, um Vergeltung 
an ihnen zu üben, dafür daß sie seine Kinder und Auserwählten 
mißhandelt haben. Und sie werden ein Schauspiel sein für die 
Gerechten und für seine Auserwählten: sie werden sich über sie 
freuen, weil der Zorn des Herrn der Geister auf ihnen ruht, und 
das Schwert des Herrn der Geister von ihnen trunken ist. Und 
die Gerechten und Auserwählten werden gerettet werden an jenem 
Tage, und werden das Angesicht der Sünder und. Ungerechten von 
nun an nicht mehr schauen. Und der Herr der Geister wird über 
ihnen wohnen, und mit jenem Menschensohn werden sie 
zusammenwohnen und essen und sich niederlegen und aufstehen 
von Ewigkeit zu Ewigkeit. Und die Gerechten und Auserwählten 
werden sich erhoben haben von der Erde und aufgehört haben, ihr 
Antlitz niederzuschlagen und werden angetan sein mit dem Kleide 
der Herrlichkeit. Und das soll euer Kleid sein, ein Kleid des 
Lebens bei dem Herrn der Geister; und eure Kleider werden nicht 
veralten und eure Herrlichkeit nicht abnehmen vor dem Herrn der 
Geister. — In jenen Tagen werden die mächtigen Könige, die das 
Festland besitzen, seine Strafengel, denen sie überliefert sind, an- 
fliehen, daß man ihnen ein wenig Ruhe gewähre, damit sie nieder- 
fallen und anbeten vor dem Herrn’ der Geister und ihre Sünden 
vor ihm bekennen. Sie werden preisen und loben den Herrn der 
Geister und sprechen: „Gepriesen sei er, der Herr der Geister, der 
Herr der Könige, der Herr der Mächtigen, der Herr der Herrlich- 
keit und der Herr der Weisheit, vor dem jedes Geheimnis offenbar 
ist. Deine Macht ist von Geschlecht zu Geschlecht und deine 
Herrlichkeit von Ewigkeit zu Ewigkeit; tief sind alle deine Ge- 
heimnisse und deine Gerechtigkeit ist unberechenbar. Nun haben 
wir eingesehen, daß wir den Herrn der Könige und den Herrscher 
über alle Könige rühmen und preisen sollen.“ Auch werden sie 
sagen: „Vergönnt uns Ruhe, daß wir rühmen, danken und preisen 
und unsern Glauben vor seiner Herrlichkeit bekennen! Und jetzt 
sehnen wir uns nach ein wenig Ruhe, aber erlangen sie nicht; das 
Licht ist vor uns verschwunden: und Finsternis erfüllt unsere Wohn- 
stätte immerdar. Denn wir haben unsern Glauben vor ihm nicht 
bekannt, den Namen des Herrn der Geister nicht gerühmt und den 
Herrn wegen all seines Tuns nicht gepriesen. Unser Vertrauen 
ruhte auf dem Zepter unseres Reiches und auf unserm Ruhm. 
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Am Tage unserer Not und Trübsal rettet er uns nicht, und wir 
finden keinen Aufschub, daß wir unsern Glauben bekennen, daß 
unser Herr in all seinem Tun und in allen seinen Gerichten und 
seinem Recht wahrhaftig ist und seine Gerichte auf die Person 
keine Rücksicht nehmen. Und wir werden vergehen vor seinem 
Angesicht um unserer Werke willen, und alle unsere Sünden sind 
gezählt mit Gerechtigkeit.“ — Und darnach wird ihr Angesicht 
sich erfüllen mit Finsternis und Scham vor jenem Menschensohn, 
und sie werden von seinem Angesicht verstoßen werden. — Also 
sprach der Herr der Geister: „Dies ist das von dem Herrm der 
Geister festgesetzte Gericht über die Mächtigen, die Könige, die 
Hohen und die, welche das Festland besitzen.') 

Dieses Bild von dem Messias, seiner Präexistenz, seiner Gött- 
lichkeit und seiner Wirksamkeit auf Erden, des Messias, der schon 
vor der Weltschöpfung bei Gott war, unter seinem Throne die „Er- 
füllung der Zeit“ abwartend, der aber den Menschen verborgen und 
später den Auserwählten offenbart wurde, dieses Messiasbild, welches 
später im Christentum zum lebensvollsten Ausdruck gelangt,’) es 
ist die Kopie desjenigen, das die jüdische Diaspora, früher, als man 
anzunehmen geneigt ist, entworfen und in das Bewußtsein weiter 
Volkskreise eingeführt hat. — Es ist selbst in Palästina — und 
dafür liefern sogar die einschlägigen, allerdings stark abgeblaßten, 
aus der spätern Apokalyptik 'geschöpften talmudischen Überliefe- 
rungen Zeugnisse — in noch vorchristlicher Zeit landläufig ge- 


!) Hen. Kap. 62, 68. 


2) cf. Röm. 16,25—26: .... To xhpuyma, "Insod Xpıwstod zara arnoxdiubıy 
pustnplou ypovors almvloıs gearynpevon, pavepwüevros dt vöy, dd Te ypapinv 
TPOONTIRWY, Kar ertraynv tod arwvlou Qeod. 1. Kor. 27-11: ..... Ama Aalodp.ev 


soplav Beoö &v puornpip, TMv dmoxexpupevnv, MV rmpomwpıoev 6 eos po TWv 
alwvwv els Öbkay Tu.mv- MV obdels TWY ApYovrwv TOD dLWVOS TOUTOU EyYWxev. — 
Mpiv de 6 Oeös amerdiube da Tod Ilvebparog adroöß. — Eph. 1,9-10: Yvwploas 
ipiv 76 puonptov Tod Yeltparos abroö" eis olxovonlav Tod TÄNPWHATOSs TWV 
Raplv, AvarepaAaıworsdp ta mayra Ev rw Xptord, Ta Te Ev Tols obpavois xal 
Ent yns. Und ib. ib. 3,5.9: örı Rara dArnoxdAudbıy Eyv@pıoe por To MUSTHpLov — 
6 Ev Erepais yeveais obx Eyvwplodn tois vlois av dvdpurwv, bs vöv dnexaAbpfn 
tols Ayloıs dmostöloıs adrod :xal npopitars Ev Ilvedmarı ri. cf. Ap. Joh. 10,7; 
11,15; Act. 3,20-21. Das Geheimnis des Himmelreiches ist erst den Jüngern 
Jesu offenbar geworden Matth. 13,11: "Orı dulv dtdorar yyovar ra puoripia is 
Basılelas tüv obpav@v, Exelvors (tois ÖyAoıs) dE 00 üddorar. 
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worden und beschäftigte daselbst intensiv die Phantasie aller nach- 
folgenden Apokalyptiker. 

In den Psalmen Salomos, die aus der Zeit des Pompejus 
stammen, ist der Messias ein Sproß aus dem Hause David. Er 
bringt ein heiliges Volk zusammen, das er mit Gerechtigkeit regiert, 
er richtet die Stämme des von seinem Gotte geheiligten Volkes. 
Er läßt nicht zu, daß ferner Unrecht in ihrer Mitte weile, und 
niemand darf bei ihnen wohnen, der um Böses weiß; denn er 
kennt sie, daß sie alle Söhne ihres Gottes sind. Er richtet die 
‚ Völker und die Stämme nach seiner gerechten Weisheit. Er hält 
die Heidenvölker unter seinem Joche, daß sie ihm dienen und den 
Herrn verherrlichen offenkundig vor der ganzen Welt; er macht 
Jerusalem rein und heilig, wie es zu Anfang war, so daß alle 
Völker der Erde kommen, seine Herrlichkeit zu sehen, als Ge- 
schenke bringend ihre erschöpften Söhne, und um zu schauen des 
Herrn Herrlichkeit, mit der sie Gott verherrlicht hat. Er aber 
herrscht als gerechter König, von Gott unterwiesen,!) über sie, und 
in seinen Tage geschieht kein Unrecht unter ihnen, weil sie alle 
heilig sind und ihr König der Gesalbte des Herrn ist. Denn er 
verläßt sich nicht auf Roß und Reiter und Bogen, auch sammelt 
er sich nicht Gold und Silber zum Kriege, und auf die Menge 
setzt er nicht seine Hoffnung für den Tag der Schlacht. Der Herr 
selbst ist sein König, die Hoffnung dessen, der durch die Hoffnung 
auf Gott stark ist, und alle Heiden wird er bebend vor ihn stellen, 
denn er zerschlägt die Erde mit dem Worte seines Mundes für 
immer, segnet das Volk des Herrn mit Weisheit in Freuden.’) 

Ähnlich, wenn auch schon in vergröberterer Gestalt — da 
schon der Glaube an die Auferstehung des Leibes den Boden der 
Eschatologie zu beherrschen anfängt — stellt sich der Messias in 
der Baruchapokalypse®) und in den Visionen Esras dar. Und 
überall wird die schon in der Henochapokalypse inbezug auf den 
Zeitpunkt des Erscheinens des Messias gemachte Angabe, laut 


1) cf. Orac. sib. IN, 655f., wo es von dem vom Aufgang her kommmenden 
Messias gleichfalls heißt: 
OdöE ye Tals lölaıs Boulats Tdde ndyra mornoet 
"Aa eos neyaroıo mıdroas Ödypası LovAois. 
2) Psalter Sal. 17,26—38. Kath 
3) Ap. Baruch. 0. 29,30. 39,7f. 70,9. Kautzsch II, 423, 425, 439. 
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welcher dasselbe erfolgen soll, wenn alles dafür erst vorbereitet, 
das Weltgericht reinigend und läuternd vorübergezogen, „Weisheit 
wie Wasser ausgegossen ist“, kurz, wenn, wie es später im Neuen 
Testament heißt, die Zeit erfüllt ist, bezeichnender Weise festge- 
halten, gleichsam als eine uralte heilige Überlieferung, an der nicht 
gerüttelt werden dürfe.') 

Auch bei Esra wird der „Gesalbte, der herkommt aus dem 
Samen Davids, von Gott bis zum Ende der Tage aufbewahrt“. In 
Anlehnung an Daniel und Henoch geschildert ist die folgende Vision: 

„Und es geschah nach sieben Tagen, da sah ich ein Gesicht 
bei Nacht. Und siehe, ein großer Wind erhob sich auf dem Meere, 
so daß er alle seine Wellen in Bewegung setzte. Und ich sah 
und siebe, dieser Wind brachte herauf aus dem Innern des Meeres 
einen von der Gestalt eines Menschen. Und ich sah und siehe, 
dieser Mensch flog mit den Wolken des Himmels, und wohin er 
sein Gesicht wandte, daß er beobachte und sehe, erzitterte alles 
vor seinem Ansehen. Und wohin die Stimme seines Mundes er- 
ging, da zerfloßen alle, die seine Stimme hörten, wie Wachs zer- 
fließt, wenn es Feuer verspürt. Darnach schaute ich und siehe, es 
kam von den vier Winden des Himmels ein unzählbares Heer von 
Menschen zusammen, um den Menschen, der aus dem Meer empor- 
gestiegen war, zu bekämpfen. — Darnach schaute ich, siehe, alle, 
die sich gegen ihn zum Kriege versammelt hatten, gerieten in 
große Furcht, wagten aber doch den Kampf. Als er aber den 
Ansturm des Herres, das auf ihn loskam, sah, da erhob er keine 
Hand, noch führte er ein Schwert oder eine andere Waffe, sondern 
ich sah nur, wie er von seinem Munde etwas wie einen feurigen 
Strom ausließ, von seinen Lippen ‘einen flammenden Hauch, und 
von seiner Zunge ließ er hervorgehen stürmende Funken: alle diese 
vermischten sich miteinander: der feurige Strom, der flammende 
Hauch und der gewaltige Sturm. Das fiel über das änstürmende 


!) Besonders Henoch in der Tiervision 90,37—39, wo der Messias erst 
nach dem Gericht erscheint. Bar. 29,8 schildert die Drangsale, die dem Er- 
scheinen des Messias vorausgehen werden und schließt: „Alsdann wird der 
Messias sich offenbaren.“ Und ib. 39,5-8, von dem letzten und schlimmsten 
aller vorangegangenen Reiche sprechend, sagt er: „Und nun die Zeit seines 
Endes herangekommen ist, daß es zu Falle kommen wird, alsdann wird sich 


die Herrschaft eines Messias offenbaren.“ ef. IV Esra 14,9: „Bis die Zeiten 
um sind“ w. a.S$t. Pie 
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Heer, das zum Kampf bereit war, und entzündete sie alle, daß im 
selben Augenblick von dem unzählbaren Heer nichts anderes zu 
sehen war außer dem Staube, der Asche und dem Dunste des 
Rauchs. — Darnach schaute ich, wie jener Mensch vom Berge 
herabstieg und ein anderes friedliches Heer zu sich rief. Da 
nahten sich ihm Gestalten von vielen Menschen, die einen froh- 
lockend, die andern traurig; einige waren in Banden, einige führten 
andere als Opfergaben mit sich. — Die Deutungen dieses Gesichtes 
sind diese: wenn du einen Mann aus dem Herzen des Meeres hast 
‘ emporsteigen sehen: das ist derjenige, den der Höchste lange Zeiten 
hindurch aufbewahrt, durch den er seine Schöpfung erlösen 
will; der wird selber unter den Übergebliebenen die neue Ord- 
nung schaffen. Wenn du gesehen hast, wie aus seinem Munde 
Sturm und Feuer und Wetter hervorging, wie er kein Schwert 
noch Waffe führte und doch den Ansturm jenes Heeres, das wider 
ihn zu Felde zog, vernichtete, das bedeutet: siehe, Tage kommen, 
da der Höchste die Erdenbewohner erlösen wird. Da wird ge- 
waltige Erregung über die Erdenbewohner fallen, daß sie Kriege 
wider einander planen, Stadt gegen Stadt, Ort gegen Ort, Volk 
gegen Volk, Reich gegen Reich. Dann, wann dies geschieht und 
wann die Zeichen eintreffen, die ich dir vorausgesagt, dann wird 
mein Sohn erscheinen, den du als Mann, der emporsteigt, gesehen 
hast. Dann, wenn alle Völker seine Stimme vernehmen, werden 
sie alle ihre Länder und wechselseitigen Kriege lassen; so wird 
sich ein unzählbares Heer an einem Punkte sammeln, wie du ge- 
sehen hast, daß sie von sich aus herankamen und ihn angriffen. — 
Er selbst aber wird auf den Gipfel des Zionsberges treten; Zion 
aber wird erscheinen und allen offenbar werden, vollkommen er- 
baut. — Er aber, mein Sohn, wird den Völkern, die wider ihn 
gezogen sind, ihre Sünden strafen — — dann wird er sie ohne 
Mühe vernichten durch das Gesetz dessen, der dem Feuer gleicht. 
— — Da sprach ich: Herr Gott zeige mir, weshalb ich den Mann 
aus dem Herzen des Meeres habe aufsteigen sehen. Und er ant- 
wortete und sprach zu mir: Wie niemand etwas erforschen und 
erfahren kann, was in des Meeres Tiefen ist, so kann niemand 
der Erdenbewohner meinen Sohn schauen, noch seine Gefährten, 
vor jener Zeit an seinem Tage.“ ') 


ı) IV Esra 13,1-53. cf. 11,25—39. Kautzsch II, 395sqg: 391sq.' 398. 
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Auch in den Testamenten der zwölf Patriarchen, deren Ab- 
fassung nach unsrer Überzeugung, wie jene des Psalters Salomos 
in die Zeit des Pompejus fällt,') ist der Messias eine hehre Licht- 
gestalt, die weithin Gotteserkenntnis ausstrahlt, so daß sie über die 
Erde ausgegossen ist, wie.Wasser des Meeres: Auch wenn Israel 
sich schwer gegen seinen Gott vergangen haben wird, wird Gott 
ihm, nachdem er es gezüchtigt und geläutert, einen neuen Priester, 
einen Messias erwecken, welchem alle Worte des Herrn enthüllt 
sein werden. Er wird Gericht halten über die Erde, Licht aus- 
strahlen wie die Sonne und jedes Dunkel verscheuchen, und es 
wird Friede auf der ganzen Erde sein. In seinen Tagen werden 
die Himmel jauchzen, die Erde wird sich freuen, und die Völker 
werden frohlocken, und die Erkenntnis des Herrn wird ausgegossen 
werden auf der Erde wie Wasser der Meere. Und die Engel der 
Herrlichkeit des Angesichts des Herrn werden sich über ihn freuen. 
Die Himmel werden sich öffnen und aus dem Tempel der Herrlich- 
keit wird über ihn Heiligkeit kommen mit väterlicher Stimme, wie 
von Abraham, dem Vater Isaaks. Und die Herrlichkeit des Höch- 
sten wird über ihn gesprochen werden, und der Geist des Ver- 
standes und der Heiligung wird auf ihm ruhen. Er selbst wird 
die Majestät des Herrn seinen Söhnen geben in Wahrheit bis in 
Ewigkeit. Und zur Zeit seines Priestertums wird jede Sünde ver- 
gehen, und die Gottlosen werden aufhören Böses zu tun. Er selbst 
wird die Türen des Paradieses öffnen, das Schwert, das gegen Adam 
drohte, entfernen und die Heiligen mit dem Holze des Lebens 
speisen, und der Geist der Heiligkeit wird auf ihnen ruhen. Und 
der Herr wird frohlocken über seine Kinder und Wohlgefallen haben 
an seinen Geliebten bis in Ewigkeit. Dann wird Abraham jauchzen 
und Isaak und Jakob.?”) — So prophezeit Levi. — Und Juda: 
Darauf wird euch aufgehen ein Stern aus Jakob in Frieden. — 
Und es werden sich über ihm die Himmel öffnen, auszugießen den 
Segen des Geistes vom heiligen Vater; und er selbst wird aus- 
gießen den Geist der Gnade über euch, und ihr werdet seine 
Söhne in Wahrheit sein. — Dann wird aufleuchten das Zepter 
meines Königreichs, und an eurer Wurzel wird ein Schößling 
entstehen. Und durch ihn wird ein Zepter der Gerechtigkeit für 


') Vgl. unsere „Geschichte der jüd. Apolog.“ 161sgg. 
2) Test. Levi c. 18. 
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die Heiden aufgehen, zu richten und zu retten alle, die den Herrn 
anrufen.) 

Diese Messiasvorstellungen sind Eigentum der jüdischen Dia- 
spora. Den Leib, den Sproß aus dem Hause David, hat allerdings 
Palästina dazu geborgt, die großartigen Dekorationen mit den 
farbenreichen Gemälden des Weltgerichtes und des Gottesreiches 
hat der Prophet Jesaia geliefert; allein die Auffassung des Messias 
als einer vorweltlichen göttlichen Potenz, als der Verkörperung der 
göttlichen Weisheit und Güte — und darauf kommt hier alles an 
— die im Kampfe mit der Finsternis und dem Bösen den endlichen 
Sieg erringt und das ewige Gottesreich unter den Menschen be- 
gründet: sie ist Ureigentum des jüdischen Hellenismus, von dem 
sie die Apokalyptiker übernommen und in ihrer volkstümlichen 
Weise in der Sprache der Bibel zur Darstellung brachten. 

Ein jüdischer Sibyllist aus der Zeit des Antonius und der 
Kleopatra läßt „das größte der Reiche des unsterblichen Königs 
unter den Menschen erstehen durch das Erscheinen eines heiligen 
Herrschers, der alle Länder der Erde alle Zeiten hindurch bis 
in Ewigkeit beherrscht“.?) Ein noch früherer, in den Zeiten der 
Ptolomäer lebender Sibyllendichter prophezeit, daß in der messiani- 
schen Zeit Gott von der Sonne her einen König senden werde, der 
dem schrecklichen Krieg auf der ganzen Erde ein Ende bereiten 
und alle diese Dinge nicht nach eigenem Rate vollbringen werde, 
sondern in Ausführung des göttlichen Willens.’) — Hierauf wird — 
wie später in den Apokalypsen — das letzte Gericht farbenreich 
geschildert, aus welchem das Gottesvolk siegreich hervorgeht, den 
ewigen Frieden genießt und den übrigen Menschen, die sich sämt- 
lich zu dem einzigen Gott und seiner Lehre bekehren, zum Vorbild 
dient.*) 

Daß sich nun die Sibylle den Messias als eine göttliche Potenz 
vorstellt, ist zweifellos. Das lehren überdies am deutlichsten ihre 


1) Test. Juda c. 24. cf. Naphtali c.8. Kautzsch II, 470sq. 477. 488. 
2) Orae. sib. III, 46—50: 
"Heer 8° Ayvös dvas, dans yis OXÄMTpa xpatijowv 
Eis alavas navras, Eretyopevoto Ypovoro. 
3) Orac. sib. IH, 652 sgq.: 
Kat zör’ am’ rerloro Oeos neuber Basına, 
"Os räday yalav nadgeı ToAEnoro Kaxoio ZTA. 
#) Orac. sib. III, 660— 79. 
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Schilderungen des die widergöttliche Macht repräsentierenden 
Beliar, einer Verkörperung der Verführung und des Abfalls von 
Gott, den der Messias niederringen muß, um dem Gottesreiche 
zum endlichen Sieg zu. verhelfen.) Von diesem Antimessias Beliar 
prophezeit die Sibylle: „Er wird die Höhen der Berge und das 
Meer stehen machen, die große feurige Sonne und den glänzenden 
Mond... Er wird die Toten erwecken und viele Zeichen den Men- 
schen tun; aber in ihm ist keine Vollendung, sondern nur trug- 
volle Verführung, und er wird viele Menschen irre führen, auch 
fromme auserwählte Hebräer und andere Menschen, die ohne Gesetz. 
Wenn aber dann die Drohungen des großen Gottes herannahen, 
und die feurige Kraft in Gluten auf die Erde niederfährt, dann 
wird er den Beliar und mit ihm alle die übrigen Menschen, die im 
Übermut auf ihn vertraut haben, verbrennen.“ ”) 

Natürlich kann es nur eine göttliche Macht sein, die diesen 
widergöttlichen, mit dämonischen Kräften ausgestatteten und das 
Erscheinen des Gottesreichs aufhaltenden Antimessias Beliar und 
seinen durch ihn verblendeten und verführten Anhang zu über- 
wältigen vermag.’) 

Daß wir aber auch diesen Antimessias-Beliar, als die Ver- 
körperung der Finsternis, die sich dem Erscheinen des ewigen 
Lichtes entgegenstellt, in den Apokalypsen, besonders in den späteren, 


1) cf. Test. Sebulon c. 9: „Beliar wird von dem Messias gebunden werden“ 
UNaESt: > 

2) Oraec. sib. III, 63—75. cf. Orac. sib. II, 165— 170. 

3) ef. 2 Thess. 2,6—7: xal vöv TO xateyov oldate ......» P.ÖVov 6 zaTeywv 
äprı Ewg dx EOon yevıjrat. Überhaupt kehrt in dieser Epistel das Bild von 
Beliar in der Schilderung des dvdpwros ns Apaprias, 6 vlös ts anwielas 
wieder, „der da ist ein Widerwärtiger und sich überhebt über alles, das Gott 
oder Gottesdienst heißt, also daß er sich setzt in den Tempel Gottes, als ein 
Gott, und gibt sich vor, ‘er sei Gott. — Und was noch aufhält, wisset ihr, 
daß er geoffenbart werde zu seiner Zeit. Denn es regt sich schon bereits die 
Bosheit heimlich, ohne daß, der es jetzt aufhält, muß hinweggetan werden. 
Und alsdann wird der Boshaftige geoffenbart werden, welchen der Herr um- 
bringen wird mit. dem Geiste seines Mundes, und wird seiner ein Ende 
machen, durch die Erscheinung: seiner Zukunft, deß, welches Zukunft geschieht 
nach der Wirkung des Satans mit allerlei lügenhaftigen Kräften 
und Zeichen und Wundern und mit: allerlei Verführung und Un- 
gerechtigkeit unter denen, die verloren werden, dafür, daß sie die Liebe 
zur Wahrheit nicht haben aufgenommen, daß sie selig werden“. 2 Thess. 2,3-12. 
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wiederfinden, beweist deutlich deren Abhängigkeit von.dem Geiste 
und den religiösen Vorstellungen der jüdischen Diaspora und läßt 
sie als gelehrige Schüler ihrer hellenistischen Meister erscheinen. 

Am häufigsten tritt uns dieser Beliar in den Testamenten der 
zwölf Patriarchen entgegen. „Wählet“, ruft Levi seinen Kindern 
zu, „entweder die Finsternis oder das Licht, entweder die Gesetze 
des Herrn oder die Werke Beliars.“') Und Joseph prophezeit: „Der 
Herr wird mit euch im Lichte sein und Beliar wird im. Finstern 
mit den Ägyptern sein“.?) 

Durch den Kanal der jüdischen Apokalypsen ist unter vielen 
andern eschatologischen Vorstellungen auch jene von Beliar in das 
Neue Testament übergegangen. Der Beliar der Testamente findet 
sich bei Paulus wieder: „Ziehet nicht“, sagt ‘er, „am fremden 
Joche mit den Ungläubigen. Denn was hat die Gerechtigkeit zu 
schaffen mit der Ungerechtigkeit? Was hat das Licht für Gemein- 
schaft mit der Finsternis? Wie stimmt Christus mit Belial? 
Oder was für ein Teil hat der Gläubige mit dem Ungläubigen?“®) 

Wie in der Sibylle, ist auch in den jüdischen Apokalypsen 
Beliar der Geist der Verführung und des Abfalls, „das Haupt der 
Werke der Umwälzung“.‘) Aus seinen Händen wird Gott alle 
Menschenkinder erlösen und den Geist der Verführung zertreten.°) 
Die Herrschaft Beliars erscheint in den letzten Zeiten, wenn die 
Söhne Israels die Einfaltsfrömmigkeit, die Unschuld verlieren und 
die Gebote des Herrn verlassen.‘) — In dem Buche der Jubiläen 
betet Moses zu Gott: „Hoch sei, o Herr, dein Erbarmen über dein 
Volk, und schaffe du ihnen einen rechten Sinn, und der Geist 
Beliars beherrsche sie nicht, um sie vor dir anzuklagen und sie 
von allen Wegen der Gerechtigkeit wegzulocken, damit sie fern 
von deinem Angesicht verderben.“') 


2) Test. Levi c.19. 2) Test. Jos. c.20. ?) 1 Kor. 6,14-16. 

#) Test. Ruben c.2. 5) Test. Sebul. e.9. ©) Test. Issachar c. 6. 

7) Jubil. 1,20. ef. Jubil. 15,33sq.: „Jetzt aber verkündige ich dir, daß die 
Kinder Israels gegen die Ordnung treulos sein und ihre Kinder nicht .be- 
schneiden werden gemäß diesem Gesetz — und alle Söhne Beliars- werden 
ihre' Söhne ohne Beschneidung lassen. Und 'es wird ein. Zorn ausgehen über 
die Kinder Israels, ein großer von Gott, weil sie seinen’ Bund verlassen und 
von seinem Wort abgewichen sind und 'ihn'zum Zorne ‘gereizt und 'gelästert 
haben, indem sie die Ordnung dieses Gesetzes nicht halten; denn sie haben ihre 
Glieder gemacht wie die Heiden.“ — cf. Ascen. Jes. ce. 2sqq, 'Kautzsch II, 124g. 

4* 
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Fragt man nun, wie sich die Gelehrtenschulen der Diaspora 
die messianische Zeit vorstellten, wie der jüdische Alexandrinismus 
über den Messias und sein Reich dachte, so ist die Antwort: nicht 
anders als die Lehrer der breiten Volkschichten: die Sibyllisten 
und die Apokalyptiker; nur daß sie diese Dinge philosophischer 
behandelten. Am besten unterrichtet uns hierüber Philo, der uns 
ja den ganzen Schatz der jüdisch-hellenistischen Religionsweisheit 
aufbewahrt hat. Am ausführlichsten finden sich die messianischen 
Ideen, wie sie seine Vorgänger entwickelt, in den beiden Büchern 
De praem. et poen. und De execrationibus niedergelegt. Wir über- 
gehen die breiten Schilderungen der Vorgeschichte des Messias- 
reiches, zumal sie sich im wesentlichen mit jenen der Sibyllisten 
und Apokalyptiker decken und es uns hier lediglich darum zu 
tun ist, zu zeigen, daß die Auffassung des Messias als einer gött- 
lichen Potenz aus dem Geiste des jüdischen Hellenismus heraus- 
gewachsen ist. 

Wir wissen bereits, daß Philo die Bekehrung der Heidenwelt 
durch das herrliche Beispiel, welches das jüdische Volk den übrigen 
Völkern geben wird, vollzogen werden läßt. Vorerst aber muß 
das Judentum sich selbst zu Gott emporgeläutert haben, muß aus 
allen Enden und Ecken der Erde, wo es zerstreut lebt, durch eine 
mächtige, gottgeführte Hand gesammelt und in seine Heimat ge- 
führt werden. Und wenn es auch an den äußersten Enden der 
Erde zerstreut lebt, so wird es doch mit einem Male an einem Tage 
frei werden, da seine allgemeine Rückkehr zur Tugend seine Be- 
herrscher in Staunen versetzen und sie mit Scham erfüllen wird, 
über Vorzüglichere zu herrschen.) Wenn nun auf solche Weise 


1) De exeer. II, 435: xal &v yap Ev Eoyarais wor yiis, Öoulebovres napd Tols 
alypalwrous abrobs dmdyouaıv Eydpois, Worep dp’ Evöos ovvinnaros Apepa pız 
mäytes &levdepwährovrar, is Abpdas rpüg Apernv peraßoAns zatanındıy Epyasapens 
rois beonötars. Medrsovrar yap abrods, aldeshevres, xpertövov Apyeıv. Wir haben 
hier vor uns lediglich eine Ausführung von Psalt. Sal. 17,31: ..... Epyesdar 
&hyn dm Axpwv is yns ldelv ınv dbdav abrod, pepovres ömpa tous Einotevn- 
46a vlods adrns, xal löelv nv Ödkav xuplou, MV Lödkacev adbınv 6 Beds; 
ebenso von Orae. sib. III, 710sqq: «al töre ön vnaoı räsaı mölets T’ Epkouawv, — 
“Onnöoov Addavaros pilksı Tobs Avöpag Exelvous. Und ib. III, 732sqq.: ’AMa 
raraıv’ "EAAäs breepfpava ade ppovoösa' — Atosceo 8° dddvarov peyaantopa, xat 
rpopbiakar. — Lreilov 8h Emt Tivbe mov Tov Aaov Aßoukov, — "Oote yıv E& 
dolns yalns melerar perdAoro RA. 
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alle, die bislang in Hellas und in den Ländern der Barbaren, auf 
dem Festlande und den Inseln zerstreut waren, zu unerwarteter 
Freiheit gelangt sein werden, werden sie mit einem Male aufstehen 
und von den verschiedensten Gegenden nach dem Lande ziehen, 
das ihnen angewiesen ist: geführt von einer göttlichen, weit 
über alles Menschliche erhabenen Gestalt, welche allen 
andern unsichtbar, jenen allein sichtbar, die gerettet 
werden sollen.') 

Das ist das unverfälschte Urbild des Diaspora-Messias, noch 
ohne jegliche Beziehung auf den Davididen: der von Gott aus dem 
Himmel herabgesandte Messias. 

Ob Philo hier, wie manche Ausleger mit gutem Grunde ver- 
muten,?) an den Logos dachte, ist nicht beweisbar. Nahe genug 
liegt die Beziehung, und es unterliegt wohl keinem Zweifel, daß, 
wie Gfrörer, überzeugend ausführt, schon in Alexandrien der Logos 
mit den messianischen Erwartungen der Juden in Verbindung ge- 
setzt war. Fanden wir doch schon die Sophia der alexandrinischen 
Schule bei den Apokalyptikeru, in dem Messias verkörpert, auf 


N) De execr. II, 435 sq.: "Orav 2 rbyworv ts Anposdoxrton rabıns &Acudeplas 
ol po wixpod oropdöes Ev "EAAddı xal Bapßapın, xara vhoous, xal xata Nmelpong, 
dvasıavres Öpun pıd, rpös Eva ouvrelvouoev AAdayöltev Addoı Tov dmoderyYevra 
yäpov, Eevayobpevor npös Tıvog Berorepas, 4 zara pbcıy dvdpwriyns 
dlews, aönAov piv Erkpors, pövors 62 Tols dvaswlopetvors Eupavods ATA. Ähnlich, 
wenn auch freilich im Geiste des Apokalyptikers geschaut, die Vorstellung 
Jesu von dem Erscheinen des Messias und der damit verbundenen Heim- 
führung der Zerstreuten Matth. 24,30—32: xal töte yavjoeraı To anpelov tod ulod Tod 
dvdpmrou dv Ta obpavae mal zöre xöhboyraı mäcar ai yulal ts yüs, xal Obovrat 
rov vlov tod dvdpmmon Epysnevov ini TWv vepeAlv Tod obpavod perd duvdnewg 
war ÖdEns molliis. Hal dmogtelel obs Ayyelous abrod perd oaAnıyyos Ywviis 
meyding, al Emiouvdkousı Tobs &ienrobs abrod Ex TWv tessdpwv dvepwv, dm dxpwv 
Ews dxpwv abrav. cf. Marc. 13,26-28. 

2) Gfrörer, Philo I, 528sgqg. ef. Dähne, Jüdisch-alex. Religionsphil. II, 
437sq.: „Aber eine Frage läßt sich nicht unterdrücken: Wer ist die mensch- 
liche Gestalt, die doch zu göttlich ist, als daß sie in Wahrheit menschlich 
sein könne, die das jüdische Volk aus seiner Verbannung leitet; oder um in 
der sonst gewöhnlichen jüdischen Sprache zu reden: wer ist der Messias, den 
die Alexandriner erwarteten? Mit Entschiedenheit hat sich Philo hierüber 
nicht erklärt. Doch ist es nicht unwahrscheinlich, daß er hierbei an den 
Logos dachte. Einer solchen Verkörperung desselben steht nach dem, was 
wir oben beigebracht haben, niehts entgegen. Dafür spricht die spätere sichere 
Identifizierung beider.....“ 
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dem Throne Gottes sitzen; was Wunder, wenn etwa ein Jahrhun- 
dert später das vom jüdisch-alexandrinischen Geiste genährte 
Johannesevangelium mit seiner Identifizierung des Messias mit dem 
Logos einem tiefen Verständnis begegnet und das Evangelium der 
gebildeten Welt wird? 

Wir haben hier, um eine ungefähre Vorstellung von der Inten- 
sität der messianischen Bewegung in dem letzten vorchristlichen 
Jahrhundert zu ermöglichen, die einschlägige Literatur — die 
jüdisch-hellenistische wie die palästinensische — mit Ausschluß 
der talmudischen reichlicher vielleicht als nötig herangezogen und 
gezeigt, wie sehr in jener Zeit die Messiaserwartungen die weitesten 
Kreise des jüdischen Volkes beherrschten. Daraus ist ersichtlich, 
wie unbegründet die Ansicht jener Gelehrten ist, die da behaupten, 
daß diese Hoffnungen und Erwartungen in den Zeiten Jesu bereits 
erloschen waren und erst durch die christliche Bewegung zu neuem 
Leben wieder erweckt wurden.') 

Insbesondere sind es manche modernen Rabbiner, die es leugnen, 
daß es es im Zeitalter Jesu überhaupt eine größere Messiasbewe- 
gung im Judentum gegeben habe. Sie leugnen dies, obwohl 
unantastbare zeitgenössische Zeugen, wie Josephus, Tacitus und 
Suetonius übereinstimmend und in unzweideutigster Weise davon 
berichten.”) Sie verschanzen sich mit ihrer Behauptung hinter dem 
bei ihnen so beliebten Grundsatz: quod non est in Mischna, non 
est in mundo! Weiß die Mischna von einer solchen Bewegung 
nichts zu berichten, dann hat es eine solche auch nicht gegeben. 
Mit diesem kindischen Machtwort will man eine Bewegung, der an 
Großartigkeit und Erhabenheit keine andere in der Religionsge- 


1) Schürer Il2, 424 widerlegt diese Ansicht. 

?) Jos. B. J. VI, 5,4 berichtet, daß die Messiaserwartungen das jüd. Volk 
in den Kampf gegen Rom trieben: 6 dt Enapav adbrods nalısra rpög "Tov 
mökepov, Tv Ypmamös applßoros Öpolws Ev Tois lepois ebpriuevos ypdimasıy, dos 
xard TOV xarpov Exeivov And TS XWpas zıs abrav Apker tig olxoupEums 2... 
odto ol nEv Ws olxelov EEelaßov, al moAdol TWv oopwv Emlavjdnsav mepl tnv 
xplowv. — Und Taeit. Hist..V, 13; Pluribus persuario. inerat antiquis sacerdotum 
litteris contineri, eo ipso tempore fore ut valesceret oriens, profeeti Judaea 
rerum potirentur. — Ebenso Sueton. Vesp. 4, der die Messiaserwartung als 
eine von alters her im ganzen Orient verbreitete bezeichnet: Pererebuerat 
oriente tote vetus et constans opinio, esse in fatis, ut eo tempore 
Judaea profecti rerum potirentur. i 


Das Stillschweigen der Mischna über die Messiasbewegungen. 55 


schichte zur Seite gestellt werden kann, eine Bewegung, aus der 
unmittelbar die Weltreligion hervorging, aus der Geschichte streichen.') 


1) Als Kuriosum mögen hier die diesbezüglichen Folgerungen von 
M. Güdemann, Oberrabb. in Wien („Neutestamentl. Studien“, Sonderabdruck 
aus der Monatsschrift f. Gesch. u. Wissenschaft des Judent. 37. Jahrg. 8. 32.) 
wiedergegeben werden. Güdemann gegen Grätz, welch letzterer ungleich tiefere 
Einsicht als sein Schüler verrät, polemisierend, führt aus: „Wenn auch ohne 
Frage eine endliche Herrschaft des Gottesreiches, wovon schon die Propheten 
schwärmen, überall und immer im Judentum erhofft wurde, und wenngleich 
man diesen im Wesen des letztern begründeten Gedanken mit einem persön- 
lichen Messias und dessen Vorläufer verband, so kann doch davon, daß dieser 
Gedanke in der neutestamentlichen Zeit mehr als zu einer andern betont 
worden sei, und daß, wie auch Grätz behauptet, damals eine „messianische 
Spannung“ obgewaltet habe, nicht die Rede sein. Man beruft sich auf einige 
hellenistische Schriften, in denen man Spuren dieser Spannung finden will. 
Aber wo bleibt dann das eigentliche jüdische Schrifttum, worin von jeher die 
freudigen und schmerzlichen Empfindungen der Besten des Volkes ihren Aus+ 
druck gefunden haben? Die „Sprüche der Väter“ umfassen einen Zeitraum 
vom dritten Jahrhundert vor bis ins zweite Jahrhundert nach Chr., aber vom 
- Messias ist darin nicht mit einem Worte die Rede. Wäre dies denkbar, wenn 
in der neutestamentlichen Zeit das jüdische Volk plötzlich von einem Messias- 
taumel ergriffen gewesen wäre? Alsdann hätten doch Anzeichen davon sowohl 
in dem angeführten Teile der Mischna, wie in anderen Teilen derselben sich 
vorfinden müssen,-aber der Messias und Elijahu werden in der Mischna nur 
nebenher oder als allgemeiner Ausdruck zur Bezeichnung der letzten Dinge 
erwähnt. Daß unter den Differenzen der Pharisäer und Sadduzäer die Messias- 
frage nicht vorkommt, sowie daß in der jedenfalls der neutestamentlichen Zeit 
angehörenden Mischna Sanhedrin X,1, neben den grundstürzenden, mit dem 
Verlust der ewigen Seligkeit bedrohten Irrlehren die Leugnung des Messias 
nicht aufgeführt erscheint, spricht doch auch nicht dafür, daß der letztere im 
Vordergrunde des religiösen Interesses gestanden habe.“ Soweit Rabbiner 
Güdemann. 

Allerdings, wenn man lediglich von „einigen“ hellenistischen Schriften 
weiß, welche „Spuren“ der messianischen Spannung enthalten sollen; wenn 
man ferner, wie G. (das. p. 37), dieses hellenistische Material „doch nur in der 
Peripherie des Judentums“ gelegen findet, ohne zu ahnen, wie sehr alle 
Schichten des jüdischen Volkes im Zeitalter Jesu von dem Geiste des Hellenis- 
mus durchtränkt waren, wenn man’ endlich die historischen Geschehnisse jener 
religiös so tief bewegten Zeit nur in der Mischna wahrheitsgetreu sich wider- 
spiegeln sieht; dann kann in der Tat „davon keine Rede sein, daß damals eine 
messianische Spannung obgewaltet habe“. — Mit solchen primitiven wissenschaft- 
lichen Mitteln ausgerüstet, will man es unternehmen, geschichtlich feststehende 
Tatsachen wegzudisputieren! Der jüdische Rabbiner zieht hier an einem Strang 
mit jenen christlichen Theologen, die daraus, daß im Zeitalter Jesu .die 
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Also die Mischna ist sehr sparsam mit Nachrichten über mes- 
sianische Bewegungen, folglich hat es in ihrer Zeit solche nicht ge- 
geben. — Da müssen wir hinwiederum fragen, warum die Mischna 
eigentlich für eine ihr wenig sympatische, ja ihr gefährlich dünkende 
Bewegung viel Redens hätte machen sollen? Oder weiß man es 
nicht — und es scheint so, da man nirgends etwas davon erwähnt 
— daß die messianischen Vorstellungen, wie sie sich in dem letzten 
vorchristlichen Jahrhundert herausgebildet und in den weitesten 
jüdischen Volkskreisen herrschend geworden waren, dem Pharisäis- 
mus, wenn sie sich verwirklichten, ein jähes Ende bereiten mußten? 
Entweder Pharisäismus oder Messianismus! Partikularismus oder 
Universalismus, Gesetzesreligion oder Weltreligion! Das eine schließt 
das andere aus. Daher galt denn auch, bevor die messianische 
Idee zum allgemeinen Sieg gelangen konnte, der Kampf ausschließ- 
lich dem Pharisäismus, nebenher nur dem wenig gefährlichen Saddu- 
zäismus; und dieser Kampf wurde seit den Tagen des Täufers 
aggressiv und mit der heftigsten Erbitterung geführt. Denn Mes- 


messianische Hoffnung im Judentum angeblich erloschen war, die religiöse 
Minderwertigkeit des Judentums beweisen wollen. Hierüber äußert sich 
Baldensperger (Das spätere Judent. als Vorst. des Christent. p. 4) wie folgt: 
„In der wissenschaftlichen Theologie wurden Stimmen laut, welche sogar die 
Vermutung aussprachen, daß selbst die alte messianische Hoffnung im Schoße 
des Judentums allmählich dahin schwand und in der Zeit Jesu vielleicht er- 
loschen ward. — Diese Ansicht von der religiösen Minderwertigkeit 
des Judentums gehört nach den Prämissen einer gewissen theologischen 
Schule der Neuzeit ..... “ Wenn aber G. als Beweis dafür, daß der Messias 
im Judentum neutestamentlicher Zeit nicht im Vordergrund des religiösen 
Interesses gestanden, anführt, daß unter den Differenzen der Pharisäer und 
Sadduzäer die Messiasfrage nicht vorkommt und daß Sanhedr. X,1 unter den 
mit Verlust der ewigen Seligkeit bedrohten Irrlehren die Leugnung des 
Messias nicht angeführt erscheint, so wollen wir ihn daran erinnern, daß 
andererseits im Talmud derjenige als Häretiker bezeichnet wird, der 
beim Rezitieren des Schmone-Esre die Benediktion, welche von der Wieder- 
herstellung des Thrones Davids, also von der Messiaserwartung handelt, mit 
Stillschweigen übergeht. cf. j. Berach 9a. — Herford, Christianity in Talmud 
and Midrash p. 206, in der Talmudauslegung der modernen Rabbiner befangen, 
versteht diese Stelle nicht und erklärt im Sinne Güdemanns:. but it is not 
clear to me why the omission of that prayer should be characteristie of a 
Min. So far as I know, the point is never raised in the polemical 
discussions of Iews with Minim. Ein Weiteres darüber unten im Minim- 
Kapitel. 
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sianismus bedeutet: des Gesetzes Ende; Pharisäismus hingegen 
nicht nur die Unantastbarkeit und Ewigkeit des geschriebenen Ge- 
setzes, sondern auch der dasselbe umklammernden endlosen Tra- 
ditionssatzungen. 

Die messianische Losung der Zeit war: „Das Gesetz und die 
Propheten weissagten bis auf Johannes den Täufer; und von der 
Zeit wird das Reich Gottes durch das Evangelium gepredigt, und 
jedermann dringt mit Gewalt ein.“') Der Pharisäismus, „der das 
Himmelreich vor den Menschen verschließt“, muß erst nieder- 
gerungen werden, damit jedermann in das Gottesreich eindringen 
könne. Der Messias ist das Ende des Gesetzes!”) Das alte 
Jerusalem bricht zusammen, an seine Stelle tritt ein neues, geisti- 
ges, vom Himmel herabgekommenes. Darin wohnen die frommen 
Israeliten, denen die Heiden huldigen.°) Der Messias erscheint, da 
alles für seinen Empfang vorbereitet, und alle Heiden beten ihn 
an und bekehren sich zu Gott.*) 

Diese Anschauungen der Apokalyptiker sind in der Folge der- 
maßen herrschend geworden, daß sie selbst in die Kreise der phari- 
säischen Schriftgelehrten eindrangen und daselbst Anhänger fanden, 
während sie von der Majorität derselben selbstredend bekämpft 
wurden. Wir finden in der talmudischen Literatur die in den 
Volksmassen gangbare Ansicht vertreten, daß Gott dereinst durch 
den Messias eine neue Thora geben werde.’) Freilich treten 
diese und ähnliche Vorstellungen hier nur vereinzelt auf und stoßen 


') Math. 11,12-13: ano @v ipep@v ”Iwdvvou tod Bantıorod Ews Apr, Mi 
Baoıela TWwv obpavmv. Bıaleraı, xal Bıaorat üpmdlousıv adınv. rdvres yüp ol 
Tpopntar zal 6 vopos &ws ’lwdävvou znposepnrteuoav. cf. Luc. 16,16: ‘Ö 
vönos zal ol npopijtaı £ws Iwdvvou. ano Tore 7 Baoıkela tod Qeod eday- 
yellleraı, zal müs els abrnv Bıdleraı. Wie weit diese Anschauung, daß der 
Messias dem Gesetz ein Ende machen werde, verbreitet war, lehrt schon der 
Umstand, daß sie auch im Talmud ihren Nachklang findet. cf. Berach. 34b, 
Sabb. 632: „Alle Propheten weissagten nur bis auf die messianische Zeit: 
nwan na wos nam) ab jb12 omwnan 52. Der Nachsatz: „was aber 
die künftige Welt betrifft, so hat sie kein Auge noch enthüllt, Gott allein kennt 
sie: non Dinbs ınba ann ab 1 nam DONyD Dan ist sichtlich gegen 
die Apokalyptiker gerichtet, die es unternahmen, ‚die Geheimnisse dieser „zu- 


künftigen Welt“ zu enthüllen. 
2) Röm.10,4. 3) Henoch 9,28—30. *) Henoch 90,37—38. 


:) Jalkut. Jes. 8296: Im) Tnpw mon nmn win um m’apn 
nwn ID by. Einschlägige Stellen bei Hamburger, Realencyel. II, 747sq. 
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auf Widerspruch "seitens der Mehrheit der Schriftgelehrten; ‚aber 
immerhin verbürgt 'es ‘ihre Landläufigkeit, wenn sie sogar in 
den pharisäischen Lehrhäusern ihre Vertreter und Verfechter ge- 
funden. Im allgemeinen allerdings geht die Ansicht der Schrift- 
gelehrten dahin, die. Aufgabe des Messias werde einzig und allein 
darin bestehen, Israel aus der Knechtschaft der Völker zu befreien, 
im übrigen aber werde alles beim alten. bleiben, die Thora, über 
dem Messias stehend, keinerlei Änderung. erfahren.') „Israel“ — 
so heißt es da — „wird der. Lehre des Königs Messias nicht be- 
dürfen.“ „Zu ihm wenden sich‘.dieVölker“,?) nicht aber Israel. 
„Wozu aber kommt dann der Messias und was: ist seine Aufgabe’? 
Die Zerstreuten Israels zu sammelnund den: Heiden dreißig Ge- 
bote zu geben.“°) Die Thora aber wird niemals aufhören,‘) und 
kein Prophet wird jemals Erneuerungen vornehmen dürfen.’) — | 

Kein Wunder, daß die Diskussion über den Messias, von wel- 
chem die Menge die Erwartung hegte, daß er das Joch des Ge- 
setzes brechen werde, in den pharisäischen Lehrhäusern wenig 
beliebt war, und daß man hier, wo man fieberhaft daran arbeitete, 
dem geschriebenen Gesetz mit Hilfe der drückenden „Umzäunung“ 
der mündlichen Überlieferung Ewigkeitsdauer zu verleihen, es gern 
vermied, die Frage nach dem Messias aufzurollen.°) 


?) Berach. 34b, Sabb. 63%: boy mwmn nm min Damm 72 N 
7253 mm2bn may. 

1) Jes. 11,10. at 

3) Genes. rabb. Par. 98 z. 48,11: on by aambnd ParS bunun PN 
mob 3.08 Dame ab mm oma vor mosaw nad ınpb wen 
mb bass by jmnnbu mob anioyb na mim ma na man 00 
nn pwbw onb. | | 

#) Megila 1,8. 

:) Joma 808: Any 27 Wand 81T NI23 DZ MB MON SIHDN- 

6) Riehtiger als Güdemann urteilt hierüber J. Klausner, Die mess. Vorstell. 
des jüd. Volkes im Zeitalter der Tannaiten. 1904 p.3. Der Grund, meint er, 
davon, daß sich kein einziger messianischer Spruch der Schriftgelehrten der 
ersten tannaitischen Generation -erhalten hat, liegt nicht darin, „daß diese 
ältesten Tannaiten keine messianischen Vorstellungen hatten, sondern weil, 
solange Judäa noch eine Spur von Selbständigkeit besaß und der jerusalemische 
Tempel noch in seinem Glanze dastand, die Führer der Volkspartei, die Großen 
der-Pharisäer, es nicht für nötig hielten, die messianischen Ideen auszuspinnen; 
diese Ideen wären sowohl im Volke als in denjenigen höheren Kreisen, aus 
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Eben so selbstverständlich ist es, daß über diese Frage zwischen 
den Pharisäern und Sadduzäern nicht verhandelt wurde.‘) Das 
Reich der Sadduzäer war, im direkten Gegensatz zu jenem des 
Messias, von dieser Welt, die künftige leugneten sie; das Reich 
der Pharisäer hingegen waren die „vier Ellen der Halache“; was 
aber haben diese mit einem transzendenten Messias, was mit einer 
Welterlösung zu schaffen? — Freilich, wenn diese beiden Parteien 
tatsächlich das gesamte Judentum repräsentierten, dann allerdings 
war in diesem kein Boden für eine intensive messianische Bewe- 
gung im Zeitalter Jesu vorhanden. Wer aber möchte behaupten, 
daß diese beiden Parteien, so sehr sie auch in den Vordergrund 
der geschichtlichen Ereignisse geschoben werden mögen, in Wirk- 
lichkeit das jüdische Volk jener Zeit bildeten? Die Pharisäer und 
Sadduzäer, wie nicht minder die der Politik völlig fernstehenden 
Essener waren blos Sekten des Judentums. Die Pharisäer bildeten, 
selbst nach den Angaben des Josephus, nur eine Fraktion des 
Volkes,”) die im ganzen nicht viel über sechstausend Mitglieder 
zählte,°) also nicht übermäßig stärker als die über viertausend 
Mann starke Sekte der Essener.) Und wenn wir auch bereitwillig 
zugeben, daß jene einen starken Anhang im Volke hatten, so waren 
sie doch noch lange nicht das Volk selbst, ebensowenig wie die 
Essener es waren, die in den Städten und auf dem Lande unzählige 


welchen die Verfasser des Henochbuches, des Salomonischen Psalters, des 
IV Esra, der Baruchapokalypse usw. hervorgingen, lebendig genug. Die 
„Schriftgelehrten“ richteten ihr Augenmerk auf die Schriftauslegung und auf die 
ethische Ausbildung des Volkes, ohne sich um die messianischen Vorstellungen 
viel zu kümmern.“ — Freilich zeigt es wieder von pharisäischer Befangenheit, 
wenn er p.2 sagt: daß der Ausspruch: „mein Reich ist nicht von dieser Welt“, 
im Munde des jüdischen Messias undenkbar sei. Da möchten wir hinwiederum 
fragen, ob denn der Messias der Henochapokalypse, dessen Reich doch auch 
nicht von dieser Welt, kein jüdischer ist? 

1) Erst später kam sie zwischen den Gesetzeslehrern und den Minim, 
welche den Messias aus dem Hause David leugneten und jene provozierten, 
zur Diskussion. 

2) Antt. XVII, 2,4: «al 79 yap pöpıdv wı "lovöninav Avdpunwv „u... 
Dapısaioı KaAodvrat. 

3) ib.r övres bmip ESaxıoyllor. 

&) Philo, quod omn. prob. liber II, 457: A&yovrat zıves rap’ abrois (sc. "Iov- 
öntorc) övoma ”Eosatoı, mAndos brep terpaxısyıllous. — Ebenso Jos. Antt. XVIII, 
1,5: dvöpes brtp terpazıoyldoı Toy dpıdov Övres. 


60 Die Radikalen der apokalyptischen Gemeinde. 


Anhänger hatten.') Und wo bleiben schließlich die großen und 
ausschlaggebenden Massen des „Landvolkes“, die weder phari- 
säisch noch sadduzäisch waren, in deren Mitte aber der jüdische 
Volksgeist, wie er sich in den denkwürdigen Zeiten der Ptolomäer 
unter den günstigsten Verhältnissen entwickelt hatte, noch nicht 
ganz erloschen war und noch Kraft genug besaß, sich gegen das 
Joch, das der Pharisäismus dem Volke auferlegen wollte, zu weh- 
ren? Jawohl, der von den pharisäischen Baumeistern verachtete 
Stein, er wurde zum Eckstein der Weltreligion. — 

Wir sagten schon, daß die apokalyptische Gemeinde ebenso 
ihre Radikalen hatte, wie sie die übrigen religiösen Parteien des 
Judentums in Palästina und in der griechischen Diaspora hatten. 
Dies war tatsächlich der Fall, und diese Radikalen bildeten die 
große Mehrzahl der Gemeinde, wie vormals die „Gottlosen“ in 
den Psalmen gegenüber ihren Gegnern und Hassern, den „Frommen*. 
Es setzt sich eben in nachmakkabäischer Zeit derselbe religiöse 
Prozeß fort, wie er seit dem Eindringen der griechischen Kultur 
in Palästina begonnen und wie er uns in den Psalmen in so aus- 
geprägter Form entgegentritt. 

Die Apokalyptiker sind die „Frommen“ in den Psalmen, mit 
dem Unterschied, daß sie, während die Psalmenfrommen sich mit 
Macht gegen den eindringenden griechischen Geist wehrten und 
von keinem wie immer gearteten Kompromiß mit ihm wissen 
wollten, denselben, soweit er die Wiederbelebung des abgestorbenen 
väterlichen Glaubens fördern konnte, in sich aufnahmen und ihn 
ihrer Religion dienstbar machten, wodurch sie sich als ungleich 
geeignetere Bekämpfer des verderbten jüdischen Hellenismus, der in 
den Reihen des palästinensischen Judentums Unglauben und Abfall 
verbreitete, bewährten, als ihre Vorfahren der vormakkabäischen 
Zeit, denen das Rüstzeug des zu bekämpfenden fremden Geistes 
völlig abging. n 

Der Unglaube ihrer Gegner gipfelte hauptsächlich in der Leug- 
nung der Vergeltungs- und Unsterblichkeitslehre, die ja im Grunde 


') Philo II, 6382: Mvptovs dt z@v yywpluwv 6 fipetepog vomoderns Yienber 
Erl xotvovlav, ol xadodvrar 'Eosator. — Olxodcı d& moAAds ev möleıs zig "Toudatag, 
rolMüs dt xmpas, xal peydlous xal roAvavfphrous öniloug. Jos. B. J. II, 8,4: 


Mila oda Eatıy abrüy nölıs, AAN Ev Exdorn xarorxodsı moAol. cf. Antt XV, 10,4 
u. a. St. 
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neu war, da sie das vormakkabäische Judentum, selbst der Siracide 
noch nicht kannte. Erst die Apokalyptik hat ihr den palästinensischen 
Boden erobert und dadurch dem absterbenden Glauben der Väter 
neue Lebenssäfte zugeführt und ihn zur eigentlichen Volksreligion 
gemacht. 

Dem entarteten jüdischen Hellenismus galt der unversöhnliche 
Kampf der frommen Apokalyptiker; von diesem Roste, der den 
Bibelglauben von Grund aus zu zerstören drohte, ihr Volk zu be- 
freien, war die eigentliche Aufgabe ihres Lebens. 

Man darf sich die Sache jedoch nicht so vorstellen, als ob die 

gottlosen Gegner der apokalyptischen Gemeinde lediglich aus über- 
mütigen, blinden Leugnern des Gesetzes und des hergebrachten 
Glaubens bestanden, in denen sich etwas von den Instinkten des 
Libertiners regen mochte, der sich für jahrelange, zwangsweise 
Unterordnung revanchieren möchte. Das kann am wenigsten 
von den geistigen Führern der Gegenpartei gelten. Diese leugneten 
vielmehr — wie es ähnlich im Talmud von den Minim und von 
Acher heißt — aus klarem Bewußtsein, weil sie, vom neuen Geiste 
getrieben, die Sonde der Kritik an das Alte anlegten, dieses um- 
deuteten, oder wie ihre Gegner, die frommen Apokalyptiker, sie 
beschuldigten, „fälschten“. Sie waren Schöpfer einer eigenen, von 
der rechtgläubigen gar sehr verschiedenen Literatur, welche jene 
der apokalyptischen überwucherte, „die Menge verführte, die Weis- 
heit verschlechterte, so daß sie keine Stätte mehr fand und Ver- 
suchungen aller Art nicht mehr abnahmen“.') Diese Literatur 
machte die Worte der Gerechten eitel, verbreitete Lügenreden und 
Frevelworte, denn diese Gottlosen schrieben ihre Lügen auf, damit 
man sie höre, und nicht vergesse die Torheit. Sie begingen 
Gottlosigkeiten, lobten und hielten in Ehren die Lügenreden, 
fälsehten die Worte der Wahrheit und fielen von dem ewigen 
Gesetze ab.?) Sie logen und änderten die Worte der Wahrheit 
und ‚gaben die Worte des Heiligen und Großen für Lüge aus. 
Sie schufen große Werke und schrieben Bücher über ihre 
Reden.?) 

Gegen diese Irrlehrer, die ihre Lehrmeinungen, ähnlich den 
„Kainsjüngern“ bei Philo, philosophisch begründeten, „die das 


») Hen. 94,5 ?) Hen. 98,14-15. 99,1—2. 
3) Hen. 104,9-11. 
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Maß und das Erbteil ihrer Väter, das. da ewig dauert, verwerfen“',) 
schrieben die Apokalyptiker ihre rechtgläubigen . Bücher, um die 
unverfälschten Lehren des Glaubens zu verbreiten und die Ver- 
irrten auf den Weg der Wahrheit zurückzuführen: „Wenn sie aber“, 
sagt Henoch, „alle meine Worte richtig schreiben in ihren Sprachen, 
und nichts umändern und weglassen von meinen Worten, sondern 
alles richtig schreiben, alles was ich zuerst über sie bezeugt habe, 
so weiß ich ein anderes Geheimnis, daß nämlich den Gerechten 
und Weisen die Bücher gegeben werden zur Freude und zur Recht- 
schaffenheit und vieler Weisheit. Ihnen werden die Bücher ge- 
geben, und sie werden daran glauben und sich darüber. freuen; 
und den Lohn werden empfangen alle Gerechten, welche alle Wege 
der Rechtschaffenheit daraus kennen lernten.“ ?) 

Die Literatur der Radikalen, welcher ‘die. Apokalyptiker mit 
aller Macht entgegenwirken wollten, war also eine sehr gefährliche, 
da sie die Rechtgläubigkeit und alle religiöse Treue zu untergraben 
drohte. Das wird auch in den Bilderreden Henochs bezeugt. Von 
dem Engel Pön&m£ heißt es da, daß er die Menschen das Schrei- 
ben mit Tinte und Papier lehrte, und dadurch versündigten sich 
viele von Ewigkeit bis in Ewigkeit bis auf diesen Tag. Denn die 
Menschen seien nicht dazu geschaffen, daß sie auf solche Weise 
mit der Feder und Tinte ihre Treue bekräftigen. Denn sie seien 
nicht anders als die Engel geschaffen, damit sie gerecht und rein 
blieben, und der Tod, der alles zugrunde richte, würde sie nicht 
berührt haben, aber durch das Wissen gingen sie unter.‘) 
— Es wird also auch hier gegen jenes den Glauben aufs tiefste 





t) Hen. 99,14. 2) Hen. 104,11-.13. 

3) Hen. 69,9-ı2. Dillmann, Das Buch Hen. p. 211sq. kommentiert diese 
Worte, wohl irrtümlich, folgendermaßen: „Zu diesen bösen Künsten rechnet 
er (Henoch) auch die Schreibekunst, natürlich weil er über Mißbrauch der- 
selben zu klagen hatte, namentlich über die zu seiner Zeit immer mehr ein- 
reißende Sitte, im Handel und Wandel, vor Gericht und im gemeinen Leben 
durch schriftliche Urkunden, statt durch einfaches Manneswort seine Aussagen 
zu beglaubigen, was ihm eine Abnahme der Wahrhaftigkeit und Ehrlichkeit 
ebenso vorauszusetzen wie hervorzubringen schien“. — Allein einer solchen 
Auslegung sind schon die kommentierenden Worte Henochs 69,11: „Durch 
ihr Wissen gehen sie unter“ im Wege. Wie berechtigt dagegen unsere 
Auffassung ist, lehren die oben angeführten einschlägigen Auslassungen. Henochs 
über die Schädlichkeit der gegnerischen Literatur. IE 
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schädigende Wissen  geeifert, von welchem später Paulus klagt, 
daß es: aufblähe.') 

‚Seit dem Eindringen .der griechischen Kultur in Palästina tobte 
daselbst auf der ganzen Linie der Kampf zwischen den „Frommen“ 
und „Gottlosen“. Dieser Kampf erzeugte die Psalmenliteratur und 
setzte sich in der Apokalyptik fort; nur mit dem Unterschied, daß 
in jener.den Radikalen Altkonservative, in dieser aber Neukonser- 
vative gegenüberstanden. Der gegenseitige Haß und die Entrüstung 
waren jedoch dieselben geblieben. Dieser Riß ging klaffend durch 
das ganze Volk, von den untersten bis hinauf zu den obersten 
Schichten: „Alles zankt“, — heißt es im Buche der Jubiläen — 
„diese mit jenen, Jünglinge mit alten Leuten, alte mit Jünglingen, 
der Arme mit dem Reichen, der Niedrige mit dem Großen, der 
Bettler mit dem Mächtigen wegen des Gesetzes und des 
Bundes“.’) Dieselbe Klage erhebt Baruch, vor Gott sprechend: 
.„Ich will aber vor dir reden alles, was ich denke, und will dich 
um das fragen, was ich im Sinne habe. Denn siehe, ich sehe viele 
aus deinem Volke, die sich von deinen Bundesvorschriften losgesagt 
und das Joch deines Gesetzes von sich geworfen haben.“ ?®) — Von 
diesen selben „Gottlosen“ heißt es in der Esraapokalypse: „Sie 
erdachten sich eitle Gedanken und ersannen ruchlose 
Lügen, dazu behaupteten sie, daß der Höchste nicht sei und 
kümmerten sich um seine Wege nicht; sein Gesetz verachteten sie, 
seine Bündnisse leugneten sie, seinen Geboten glaubten sie nicht. 
Darum Eitles den Eitlen, Fülle den Vollkommenen.“ ‘) 


2) 1. Kor. 8,1—2: 7 yvösıs yuoıot, 7 58 Ayann olxodonei el DE Tıs Öoxel 
eldevar ı, oböerw obdEv Eyvmxe Kalwms dei Övmvat. 

2) Jubil. 23,19: Et litigabunt isti cum illis, iuvenes cum senioribus, et 
seniores cum iuvenibus, pauper cum divite, et infimus cum magno, et egenus 
cum eo qui potestatem exercet, nempe ob legem et ob testamentum, quoniam 
obliti erunt praeceptum eius et testamentum. 

3) Ap. Bar. 41,3. 42,4. Wir vermögen hier Baldensperger (Die mess. 
apokal. Hoff. d. Judent. p. 64) durchaus nicht beizustimmen, wenn ihm unter 
„den Vielen aus dem jüd. Volke, die sich von den Bundesvorschriften losgesagt 
und das Joch des Gesetzes von sich geworfen haben“, Anhänger der christ- 
lichen Gemeinde gemeint zu sein scheinen. Es sind vielmehr, wie überall in 
den jüdischen Apokalypsen, die Radikalen im Judentum, denen später auch 
das Christentum mit derselben Feindseligkeit wie die en entgegentrat. 

*) IV Esra 7,21—26. 
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Am markantesten jedoch, wie wir gesehen haben, zeichnet 
diese Partei der Gottlosen der Verfasser der Grundschrift des 
Henochbuches. „Der ganze letzte Teil’) zeigt ihn in einem Kampf 
auf Leben und Tod mit den abtrünnigen Elementen seiner eigenen 
Nation begriffen. Der praktische Materialismus, der es auf gut 
Essen und Trinken, auf Kleiderschmuck und Häuserbäuen abgesehen, 
ist nur die Außenseite des innern Glaubensschiffbruchs. Kecke 
Freigeister, die es nicht glauben wollen, daß ihre Gewalttätigkeiten 
Tag für Tag im Himmel aufgeschrieben werden, sondern die Sünde 
als etwas Unvermeidliches hinstellen, haben Lügenschriften verfaßt, 
in welchen sie vermutlich die Auferstehung leugneten und über- 
haupt die Wahrheit verkehrten. So arg ist die Störung aller Ord- 
nung, das Übermaß der Bosheit, daß der gottesfürchtige Schreiber, 
der es nicht zu fassen vermag, unter der Wucht der bittern Tages- 
erfahrungen die Wurzeln des Abfalls über die geschichtlichen Fak- 
toren hinaus bis in die transzendente Dämonen- und Sternenwelt 
verfolgen zu müssen glaubt. — Es ist nicht mehr das einige Volk, 
es sind zwei völlig verschiedene Klassen: die Gerechten und Heiligen 
oder, wie sie auch heißen, die Pflanze der Gerechtigkeit einerseits, 
die Sünder und Ungerechten andrerseits. Wie sehr das Maß der 
gegenseitigen Erbitterung gestiegen war, mag daraus entnommen 
werden, daß am Tage der Vergeltung die Gerechten ein furcht- 
bares Blutbad anrichten und den Abtrünnigen die Hälse abschneiden 
werden.“ ?) 

Die Henochapokalypse gewährt uns, zumal wenn wir uns dabei 
die einschlägigen Schilderungen der Psalmen und der Danielapoka- 
lypse vor Augen halten, einen tiefen Einblick in das Wesen und 
Streben der „Gottlosen“. Nur dürfen wir dabei niemals vergessen, 
daß diese Zeichnungen aus der Feder ihrer Todfeinde, die sie als 
vollständig religionslos — was sie in Wirklichkeit nicht durchwegs 
waren — darstellen, geflossen sind. 

Wie in den Psalmen der „Gottlose* seinen Mund gegen den 
Himmel erhebt und seinen Worten Geltung auf Erden zu ver- 
schaffen weiß, so daß die Menge ihm wie Wasser zu Haufen 


% 


1) Hen. Kap. 92—105. 

®) Baldensperger 1. e. 14sq. — Denselben Feind will schon der Finnlab 
in den Psalmen, wenn er einmal zur Macht kommt, jeden Morgen im Lande 
vertilgen, sie allesamt aus der Stadt des Herrn ausrotten. Ps. 101,8. 
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zuströmt; ') wie hier seine Zunge Großes spricht; *) wie er bei Daniel 
große Dinge redet, wider die Heiligen streitet und. sie niederringt, 
den Höchsten lästert, die Heiligen verstört und sich erkühnt, Zeit 
und Gesetz zu ändern;°) wie er da bis an des Himmels Heer sich 
wagt und von diesem und von den Sternen einige zu Boden 
wirft und zertritt, sich gegen das tägliche Opfer auflehnt, die 
Wahrheit zu Boden schlägt,‘) einen großen Abfall herbeiführt, die 
Starken mitsamt dem heiligen Volke verstört,’) sich frech erhebt 
wider alles, das Gott ist, und Wunderbares spricht wider den Gott 
‚der Götter:”) wir finden ihn wieder bei Henoch in den Gottlosen, 
„die die Sterne des Himmels meistern, ihre Hände gegen den 
Höchsten erheben und die Erde niedertreten und aufihr wohnen“; ?) 
die den Herrn der Geister und seinen Gesalbten verleugnen,®) die 
das Gesetz des Herrn nicht erfüllen, sondern übertreten und mit 
hochmütigen lästernden Worten aus ihrem unreinen Munde seine 
Größe schmähen,’) die unziemliche Reden gegen Gott mit ihrem 
Munde reden und frech über seine Herrlichkeit sprechen,'°) über- 
mütige und freche Reden gegen seine Gerechtigkeit führen.'') 

Mit ungemeiner Schärfe und schonungsloser Härte wird den 
Gottlosen in der Henochapokalypse, weil sie die Lehre von der 
Vergeltung und einem Leben nach dem Tode verwerfen, das ihrer 
harrende Strafgericht vorgemalt. Genau so wie der Talmud die 
minäischen Sektierer, weil sie gleichfalls diese Lehre verwerfen, 
dem Feuer der Gehenna „alle Geschlechter hindurch“ ver- 
fallen sein läßt, läßt Henoch den Geist der Gottlosen „in die 
Flamme eingehen und das große Gericht für alle Geschlechter 
bis in Ewigkeit“ währen."?) 

Der Verfasser der Grundschrift des Henochbuches schrieb zu 
einer Zeit, wo die Lehre von der Vergeltung und der Fortdauer 


2) Ps. 73,7-10.. 2) Ps. 12,4-5. °) Dan. 7,20—25. *) Dan. 8,10-13. 

5) Dan. 8,23—25. °) Dan. 11,36. 7) Hen. 46,7. ®) Hen. 48,10. 

9, Hen. 5,4. !% Hen. 27.2. 

11) Hen.101,3, mit deutlicher Beziehung auf Ps. 51,19: pw ınDW/ M3nbNNn 
na) mS32 PNY PIT2 by naar. In gleicher Weise werden die Worte 
prıS Sy im Talmud j. Chag. 772 auf Gott bezogen: by pas by Haan 
Khlahhkmbule) Pinynw Eins ob, wobei die „übermütigen und frechen Reden“ 
als die Folgen des Eindringens in die kosmologische Geheimlehre bezeichnet 
werden: MWNII MWYMDI WANT AN 2012 MNIND NAT END IND” 

12) Hen. 102,14. 100,7sgq. 
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nach dem Tode dem palästinensischen Judentum noch neu war 
und hier vielem Zweifel nicht nur bei den „Gottlosen“ sondern 
selbst bei- den „Frommen“ begegnete. Diesen Zweifel wollte er 
durch energische Entfaltung des Unsterblichkeitsproblems ein für 
allemal bannen, hoffend durch Enthüllung der eschatologischen Ge- 
heimnisse, die er in den „himmlischen Tafeln und in dem Buche 
der Heiligen“ offenbart gefunden, seine neuen erlösenden Ideen zum 
Gemeingut der Nation machen zu können: Von nun ab, meint er, 
werde der Vorwand, von diesen Grunddogmen nichts gewußt zu 
haben, vor Straffälligkeit nicht mehr schützen. „Wähnet nicht“, 
so ruft er den Gottlosen zu, „in eurem Geiste und saget nicht in 
eurem Herzen, ihr wisset und sehet nicht, daß jede Sünde täglich 
im Himmel vor dem Höchsten aufgeschrieben werde. Von nun 
an wißt ihr, daß alle eure Gewalttätigkeit, die ihr ausübt, aufge- 
schrieben wird jeden Tag bis zum Tage des Gerichts“.') „ai 
jenen Tagen, wenn er schmerzhaftes Feuer auf euch bringt, wohin 
wollt ihr fliehen, und wo euch retten? und wenn er sein Wort 
auf euch bringt, werdet ihr da nicht bestürzt werden und euch 
fürchten? Alle Lichter werden erschüttert werden von großer 
Furcht, und die ganze Erde wird bestürzt werden und zittern und 
zagen. Und alle Engel werden ihre Befehle vollziehen und werden 
suchen sich zu verbergen vor dem, der groß ist an Herrlichkeit, 
und die Kinder der Erde werden beben und erschüttert sein, und 
ihr Sünder seid verflucht auf ewig und habt keinen Frieden.*“”) — 
Und die Frommen, in denen er den Glauben an die neue Bot- 
schaft unaustilgbar wecken will, mahnt er eindringlichst: „Fürchtet 
euch nicht, ihr Seelen der Gerechten, und hoffet auf den Tag 
eures Todes in Gerechtigkeit. Und trauert nicht, daß eure Seele 
in großer Trübsal, in Jammer und Seufzen und in Kummer hinab- 
fährt in das Totenreich, und euer Leib in eurem Leben nicht ge- 
funden hat, wie es eure Güte verdiente, vielmehr nun an einem 
Tage, da ihr den Sündern gleich wurdet, und am-Tage des Fluches 
und. des Strafgerichtes [sterbet].“®) „Und nun schwöre ich euch, 
den Gerechten, bei seiner großen Herrlichkeit und Ehre, und bei : 
seinem ruhmwürdigen Reiche und’ bei seiner Größe schwöre ich 
euch: ich weiß dieses Geheimnis, und habe es gelesen auf den 
himmlischen Tafeln, und habe das Buch der Heiligen gesehen, und 


1) Hen. 98,7—8. 2) Hen. 102,1—4. 3) Hen. 102,4-. 
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habe darauf geschrieben und eingezeichnet gefunden über sie, daß 
alles Gute und Freude und Ehre für sie bereitet ist, und aufge- 
schrieben für die Geister derer, welche in Gerechtigkeit gestorben 
sind, und daß mit vielem Guten euch für eure. Mühen vergolten 
wird, und euer Los besser ist als das Los der Lebenden. _Und es 
werden leben eure Geister, die ihr in Gerechtigkeit gestorben seid, 
und freuen werden sie sich und frohlocken ihre Geister, und ihr 
Gedächtnis wird sein vor dem Angesicht des Großen für alle 
Geschlechter der Welt; so fürchtet denn euch nicht vor ihrer 
‚ Schmach!“ ’) 

Dieser schwungvollen Energie im Vortrage der als genuin 
biblisch hingestellten Lehren von der Unsterblichkeit der Seele, 
von Lohn und Strafe nach dem Tode ist es zu verdanken, daß 
dieselben so erstaunlich rasch auf dem ihnen früher ganz fremden 
palästinensischen Boden heimisch geworden, so tiefe Wurzel da- 
selbst gefaßt und zu Kardinaldogmen geworden sind. 

Die Quelle aber, aus der die Unsterblichkeitslehre und das 
darauf begründete Dogma von Lohn und Strafe nach dem Tode 
geflossen, ist abermals der jüdische Hellenismus. Das verriete uns, 
wüßten wir es nicht schon längst, Henoch selbst. Wir erfahren. 
nämlich von ihm, daß er gegen dieselben jüdischen Materialisten 
die härtesten Kämpfe zu bestehen hat, gegen welche Pseudosalomo 
sich wehren muß, und daß er sie mit denselben Waffen, wie dieser, 
nämlich mit dem Unsterblichkeitsglauben, bekämpft. Henoch läßt 
die Gottlosen sprechen: „Wie wir sterben, sind die Gerechten ge- 
storben, und was hatten sie für einen Nutzen von ihren Taten? 
Siehe, wie wir sind sie gestorben in Kummer und Finsternis, und 
was ist ihr Vorzug vor uns? Von nun an sind wir gleich. Und 
was werden sie davon tragen und was schauen in Ewigkeit? Denn 
siehe, auch sie sind gestorben, und von nun an bis in Ewigkeit 
werden sie das Licht nicht schauen.“ 

Darauf der Apokalyptiker: 

„Ich sage euch, ihr Sünder: euch genügt es, zu essen und zu 
trinken und Menschen nackt auszuziehen, und zu rauben und zu 
sündigen, und Vermögen zu erwerben, und gute Tage zu sehen. 
Habt ihr wohl die Gerechten gesehen, wie ihr Ende Friede war,’) 


!) Hen. 103,15. 
2) cf. Sap. Sal. 4,7: dlzaros 62 dav den relevrioat, Ev dvamadası Eorat. 
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weil keinerlei Gewalttätigkeit an ihnen erfunden ward bis auf den 
Tag ihres Todes? Und sie gingen unter [sagt ihr], als wären sie 
nicht gewesen, und ihre Seelen fuhren in Trübsal in die Unter- 
welt hinab!“ ') 

Und hier setzt er, wie wir bereits gesehen, unter Leistung 
eines heiligen Eides mit der Enthüllung des großen „Geheimnisses“ 
ein, daß das Seelenleben nach dem Tode keineswegs aufhöre, daß 
es vielmehr für den Frommen jetzt erst glanzvoll aufzuleuchten 
anfange, der jetzt den Lohn seiner -Frömmigkeit empfange, während 
der Gottlose der ewigen Verdammnis entgegengehe.?) 

Dieses alles lehrt Henoch genau nach der Weise Pseudosalomos. 
Bei diesem nämlich sprechen die Gottlosen: 

„Kurz und mühevoll ist unser Leben, und nicht gibt es ein 
Heilmittel beim Tode des Menschen und nicht hat man gehört von 
einem Befreier aus der Unterwelt. Denn durch Zufall sind wir 
entstanden und werden dann wieder sein, als wären wir nie ge- 
wesen. Denn Dunst ist der Hauch in unserer Nase und die Ver- 
nunft ist ein Funke, der sich in unserm Herzen regt. Erlischt 
dieser, dann zerfällt der Leib in Asche und der Geist verfliegt, wie 
dünne Luft. Unser Name wird mit der Zeit vergessen, und nie- 
mand gedenkt mehr unserer Werke. Unser Leben geht vorüber 
wie die Spur einer Wolke, verflüchtigt sich wie der Nebel, der 
vertrieben wird von den Strahlen der Sonne und von ihrer Wärme 
zum Sinken gebracht wird. Denn das Vorüberziehen eines Schattens 
ist unser Leben und nicht gibt es eine Rückkehr von unserm Ende, 
weil es versiegelt ist und keiner wiederkehrt. Wohlan denn, laßt 
uns die vorhandenen Güter genießen und die Welt eilig, noch in 
der Jugendzeit, ausnützen! Mit kostbarem Weine und Salben 
wollen wir uns füllen, und die Blume des Frühlings soll uns nicht 
entgehen. Wir wollen uns mit Rosenknospen bekränzen, ehe sie 
verwelken, keiner von uns bleibe ausgeschlossen von unserm aus- 
gelassenen Treiben; überall wollen wir Spuren der Freude zurück- 
lassen; denn das ist unser Anteil, das unser Los. Laßt uns den 
Gerechten unterdrücken, die Witwe nicht schonen und die grauen 
Jahre des Hochbetagten nicht achten. — — Laßt uns dem Gerechten 
nachstellen, weil er uns beschwerlich ist und unsern Werken 


1) Hen. 102,6-ı1. 2) Hen. K. 103, 194. 
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entgegenarbeitet; weil er uns Übertretungen des Gesetzes vor- 
wirft.) Er rühmt sich, die Erkenntnis Gottes zu besitzen, 
und ein Kind des Herrn nennt er sich selbst. Er ist zum 
Tadel unserer Gesinnungen geboren. Er ist uns zuwider, wenn 
wir ihn nur anschauen, weil sein Leben verschieden ist von dem 
der Übrigen, und seine Wege eine andere Richtung nehmen. 
Wie Schlacken werden wir von ihm geachtet, und er hält 
sich fern von unsern Wegen, als wären wir unrein. Er preist 
das Ende der Gerechten und prahlt mit Gott als seinem Vater. 
Wir wollen sehen, ob seine Reden wahr sind, und prüfen, wie 
es ihm zuletzt ergeht. Denn wenn der Gerechte ein Sohn 
Gottes ist, so wird er sich seiner annehmen und ihn aus den Hän- 
den seiner Gegner erretten. Durch Gewalttat und Marter laßt uns 
ihn prüfen. — — Zu einem schmachvollen Tode laßt uns ihn ver- 
dammen; es ist ja Einer, der auf ihn sieht, wie er behauptet.“ °) 

Zu solchen materialistischen Weltanschauungen waren weite 
Kreise im Judentum gelangt, die mit ihrem Bibelglauben zerfallen 
waren, den Unsterblichkeitsgedanken entweder noch nicht kannten, 
oder ihn verwarfen. — „Dieses sind ihre Gedanken“, so fährt 
Pseudosalomo fort, „die sie in die Irre führen, denn ihre Bosheit 
hat sie blind gemacht: Sie erkennen Gottes Geheimnisse nicht, 
auf den Lohn der Heiligkeit achten sie nicht. Denn Gott 
hat den Menschen zur Unvergänglichkeit geschaffen und 
ihn zum Bilde seines Wesens gemacht.) — Aber die Seelen der 
Gerechten sind in Gottes Hand und keine Qual wird sie berühren. 
Nur in den Augen der Toren scheinen sie zu sterben; nur diese 
halten ihr Ende für ein Unglück und ihren Weggang von uns für 
einen Verlust. Sie aber sind im Frieden. Denn wenn sie auch 
vor den Augen der Menschen leiden müssen, so ist doch ihre 
Hoffnung der Unsterblichkeit voll. Nachdem sie weniges er- 
dultet, werden sie viel Gutes empfangen, da Gott sie geprüft und 
seiner würdig befunden hat. Wie Gold im Schmelzofen prüft er 
sie, und wie ein dargebrachtes Brandopfer nimmt er sie auf. Zur 
Zeit ihrer Heimsuchung werden sie glänzen, wie Funken am Halme 


1) ef. Hen. 100,7. 2) Sap. Sal. 2,121. 

3) ib. 92-24: zal 0obx *yvwsav muarhpta Yeod, oböt puodov Mrısav 
6slorncos, oböt Zxpıvav ylpas boyäv dumpwv. dri 6 Jeos Eurtıse Tov Avipwrov 
in dodapsia, zal elzdva is lölas lördentos Erotnaev adroYv. 
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herauflaufen. Sie werden Völker richten und Nationen beherrschen. 
— Ja, die auf ihn vertrauen, werden die Wahrheit erkennen und 
die Treuen in. der Liebe werden bei ihm weilen. Denn Gnade 
und Erbarmen hat er für seine Auserwählten. Die Gottlosen aber 
werden wegen ihrer Gesinnungen Strafe erleiden, da sie das Recht 
verachteten und von dem Herrn abfielen.!) — Ja die Hoffnung der 
Gottlosen ist wie der Staub, den der Wind verweht, wie der dünne 
Reif, den der Sturm vertreibt, wie der Rauch, den der Wind ver- 
jagt, wie die Erinnerung an einen eintägigen Gast verschwindet 
sie. Die Gerechten aber leben ewig, ihr Lohn ist bei dem Herrn 
und ihre Fürsorge bei dem Höchsten. Deshalb werden sie das 
Reich der Herrlichkeit und die Krone der Schönheit aus der Hand 
des Herrn empfangen; er wird sie mit seiner Rechten beschützen 
und mit seinem Arme beschirmen. Er wird seinen Eifer wie eine 
Rüstung anlegen und die ganze Schöpfung bewaffnen zur Rache 
an seinen Feinden. Er wird die Gerechtigkeit als Harnisch an- 
legen und den ernsten Urteilsspruch als Helm aufsetzen. Er wird 
die Heiligkeit als unbezwinglichen Schild ergreifen, den heiligen 
Zorn zum Schwerte schärfen und die ganze Welt wird mit ihm 
gegen die unsinnigen Sünder streiten. Die abgeschossenen Blitze 
werden sicher treffen, und von den Wolken, wie von einem gut- 
gespannten Bogen, nach dem Ziele hineilen. Wie Steine, im Zorn 
geschleudert, wird Hagel in Menge auf sie niederfallen; die Wogen 
des Meeres werden wild tosend wider sie anstürmen und der Wir- 
bel der Ströme wird sie in den Abgrund hinunterziehen. Der 
Hauch der Allmacht wird sich wider sie erheben und wie ein 
Sturmwind wird er sie worfeln. So verwüstet die Bosheit die 
ganze Erde, und die schlechten Taten stürzen die Throne der 
Fürsten um.“?) 

Hier haben wir das selbst schon zu einer Apokalypse gesteigerte 
Original vor uns, dem unser Apokalyptiker seine neuen Offen- 
barungen: das „Geheimnis“ von der Unsterblichkeit der Seele, von 
Lohn und Strafe nach dem Tode, von dem letzten Gericht, davon 
schon die älteste jüdische Sibylle so ergreifende Schilderungen ent- 
wirft, entlehnt hat. Mit diesen vermochte er nunmehr erfolgreich 
gegen das tief eingerissene Übel des Unglaubens und des Materialis- 
mus anzukämpfen. 


1) ib. 2,21—24; 3,1-11. 2) Sap. Sal. 5,14 -28. 
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Es war, wie gesagt, kein leichtes Beginnen, diesen neugeoffen- 
barten Lehren, welche die Vorfahren nicht kannten, zum Siege zu 
verhelfen. Denn nicht nur stießen sie auf den hartnäckigsten 
Widerstand der „Gottlosen“, die, wie wir gleich zeigen werden, in 
ihrem Unglanben einen Rückhalt an den von der Nation hoch- 
verehrten Gerechten der vorangegangenen Zeiten hatten, auch die 
Frommen der Gemeinde der Apokalyptiker selbst setzten ihnen 
starke Zweifel entgegen. 

Was nun zunächst die ersteren betrifft, so stößt Henoch den 
Wehruf über sie aus, weil sie, so einer ihresgleichen stirbt, ihn 
seligpreisen mit den Worten: 

„Selig sind sie, die Sünder, sie haben all’ ihr Leben lang 
Gutes gesehen; nun sind sie gestorben in Glück und Reichtum, 
sie haben keine Trübsal und kein Blutvergießen in ihrem Leben 
gesehen; in Herrlichkeit sind sie gestorben, und ein Gericht 
wurde an ihnen zu ihren Lebzeiten nicht vollzogen.“ ?) 

Das Anathem Henochs hierüber trifft aber direkt den frommen 
Hiob, den Gott selbst als einen Frommen bezeichnet, der seines- 
gleichen im ganzen Lande suche. Denn was hier die Gottlosen an 
dem Grabe ihres Gesinnungsgenossen von seinem Erdenleben rühmen, 
dasselbe preist Hiob, der gleichfalls der eben erst auftauchenden 
Botschaft von einem Leben nach dem Tode keinen Glauben schenken 
will,!) an dem hinscheidenden Gottlosen. 

Hier einige markante Worte: 

„Der Eine stirbt inmitten seiner Vollkraft, noch ganz wohl- 
gemut und sorglos; seine Tröge sind voll von Milch und das 
Mark seiner Knochen ist reich getränkt. — Und der Andere 
tsirbt mit bitterer Seele und hat kein Glück genossen. — Zu- 
sammen liegen sie im Staube und Gewürm bedeckt sie beide. — 
Und wenn ihr mir entgegenhaltet: „Wohin ist doch das Haus 
des Gewaltigen, wohin das Prachtgezelt der Gottlosen?“ So fragt 
doch nur die Gereisten — und ihre Beweise werdet ihr nicht ver- 
leugnen —: Ob der Böse je für den Tag des Verderbens auf- 
gespart ist, ob er dem Tag des Zorngerichts entgegengeführt wird? 
Wer rügt ihm ins Angesicht seinen Wandel, was er getan, wer 
vergilt es ihm? Ja, zum Grabe wird er geleitet, und über 


1) Hen. 103,5-7. 
2) Vgl. bes. Hiob K. 14; 7,5-11. 10,20—22. 
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seinem Grabmal hält man Wache. Sanft liegen auf ihm des 
Tales Schollen, und hinter ihm zieht alles Volk und vor ihm 
her die Menge ohne Zahl.“ ') 

Es scheint uns kein Zweifel, daß Henoch in obiger Rede, die 
er den Gottlosen in den Mund legt, diese Worte Hiobs vor Augen 
hat und mit aller Schärfe gegen sie polemisiert. — Wollte man 
uns aber dagegen einwenden, daß die durchaus strenge Bibel- 
frömmigkeit, wie sie der Verfasser der Henochapokalypse allent- 
halben an den Tag legt, ihm nicht gestattet hätte, einen Weisen 
der „Vorzeit“, wie Hiob es war, mit solcher Heftigkeit anzu- 
greifen,?) so antworten wir, dab eben in der Zeit, in der die 
Grundschrift des Henochbuches entstand, das Buch Hiob — und 
dies gilt noch mehr von dem Buche. Koheleth, in welchem der 
Lebensgenuß vielfach gepredigt und der Glaube an eine Fortdauer 
nach dem Tode abgewiesen wird”) — noch lange nicht die Kano- 
nizität erhalten hatte, und daher ebenso anfechtbar war, als irgend 
eine profane Schrift, die der Rechtgläubigkeit, oder vielmehr einer 
durch die mächtigen Einwirkungen neuer Offenbarungen erst im 
Werden begriffenen Rechtgläubigkeit entgegen war. Traten doch 
überdies mit derselben Schärfe, wie hier Henoch, dem „unvergleich- 
lich frommen Hiob“ auch seine drei altgläubigen Freunde entgegen, 
seine vom neuen Geiste mächtig beeinflußte Weltanschauung als 
gotteslästerlich bezeichnend. 

Diese Auffassung rückt zwar die Abfassung des Buches Hiob 
tiefer herunter,‘) dagegen jene der Grundschrift der Henochapoka- 
lypse höher hinauf, als man gemeiniglich annehmen möchte; dafür 
aber löst sie viele, sonst schwer zu beantwortende Fragen, ohne daß 
Erhebliches gegen sie vorgebracht werden könnte. 


1) Hiob 21,23—24. 

2) Hen. 103,7—9 antwortet er den Gottlosen, die so sprechen, wie Hiob 
hier: „Wißt ihr nicht, daß man ihre Seelen ins Totenreich hinabfahren lassen 
wird, und sie es schlecht haben werden und groß sein wird ihre Trübsal? 
Und in die Finsternis und in die Umstrickung und in die brennende Flamme 
wird euer Geist eingehen beim großen Gericht, und das große Gericht wird 
sein für alle Geschlechter bis in Ewigkeit. Wehe euch, denn ihr habt keinen 
Frieden!“ 

®) cf. Kohel. 3,12; 6,9; 11,9; 3,22; 5,16-17; 9,7—9; 11,8; 2,23; 5,7,12; 3,2; 
3,273 8,18—=215 19,75 1,1157 2,165 4,165. 6,12; 11,857 91057 12:5. 

*) cf. Friedländer, Griech. Philosophie im A. T. p. I9sqg. 
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Kein Zweifel, alle die hier genannten und noch andere Pro- 
dukte der Weiheitsliteratur sind in einem und demselben Jahr- 
hundert entstanden, in welchem die in Rede stehenden Probleme 
durch Einwirkung des in den Schoß des Judentums eindringenden 
griechischen Geistes aufgerollt wurden und die Gemüter stark er- 
regten. Schon Hiob kennt die Botschaft von der Unsterblichkeit; 
sie ergreift und rührt ihn; aber es fehlt ihm der Glaube. 
Koheleth noch verwirft sie. Pseudosalomo hingegen ist längst von 
ihr, als einer genuin mosaischen Offenbarung, durchdrungen. Na- 
türlich, er lebt ja in Alexandria, dem Zentrum der griechischen 
Philosophenschulen. Die Henochapokalypse erst erringt ihr, sie mit 
heimatlichen religiösen Farben schmückend, eine bleibende Stätte 
auf dem Boden Palästinas, wo sie bald dem den Volksglauben mit 
großer Virtuosität patronisierenden Pharisäismus als reife Frucht in 
den Schoß fällt, der jetzt, ebenso wie der Apokalyptiker, die Leugner 
der Auferstehungslehre der Gehenna „zur ewigen Verdammnis“ über- 
liefert sein läßt. 

Aber nicht allein den frommen Hiob, auch den Einfaltsfrommen 
der Psalmen trifft das Anathem, das Henoch über die Gottlosen aus- 
ruft. Denn auch der Psalmist weiß noch nichts von einer Unsterb- 
lichkeit, nichts von einer Vergeltung nach dem Tode; wie Hiob, 
wird auch er beim Anblick des ungetrübten Glücks der Gottlosen 
stutzig und droht auf dem Wege seiner Frömmigkeit zu entgleisen. 
Ich selbst, so klagt er, wäre leicht wankend geworden, mein Tritt 
wäre beinahe ausgeglitten. Denn ich beneidete die Ruhmredigen, 
da ich die Wohlfahrt der Gottlosen sah. Denn sie'sind in keiner 
Gefahr des Todes und stehen fest wie ein Palast. Sie sind nicht 
im Unglück wie Andere und werden nicht wie andere Menschen 
geplagt. Darum ist ihr Hochmut ihr Schmuck und Gewalt ihr 
Kleid. Sie sinnen und reden Böses und lästern hoch her. Gegen 
den Himmel erhebt sich ihr Mund, und ihr Wort hat Geltung auf 
der Erde. Darum strömt ihnen das Volk in Haufen wie Wasser 
zu, und sie sprechen: Was sollte Gott danach fragen? Sollte der 
Höchste es beachten? Siehe, das sind die Gottlosen, unan- 
gefochten ewig mehren sie die Güter; ich aber habe ver- 
geblich mein Herz lauter gehalten und in Unschuld meine 
Hände gewaschen! Und bin geplagt alle Tage, und meine 
Strafe ist alle Morgen da! Und wenn ich sprach: ich 
will lehren wie sie; siehe, das Geschlecht deiner Kinder 


74 Der Psalmenfromme kennt ihn nicht, Hiob verwirft ihn. 


verriete ich. Und ich dachte solchem nach, daß ich es 
begreifen möchte, aber es war zu schwer in meinen 
Augen. Bis ich ging in das Heiligtum Gottes und merkte auf 
ihr Ende: Ja, du setzest sie auf das Schlüpfrige und stürzest sie 
zu Boden. Wie werden sie plötzlich ein Entsetzen, nehmen ein 
Ende mit Schrecken! Wie ein Traum beim Erwachen, so machst 
du, o Herr, ihr Bild verächtlich in der Stadt!) 

Während nun der an dem hergebrachten Volksglauben macht- 
voll rüttelnde Hiob das Unsterblichkeitsproblem schon kennt, dieses 
neu auftauchende Ideal jedoch, von dem er zugesteht, daß es, wäre 
es kein Wahngebilde, befreiend und erlösend auf den Menschen 
wirken könnte, als trügerisch abweist;?) weiß der Fromme in den 
Psalmen noch nichts von ihm und erfährt auch nichts davon im 
Gotteshaus, wohin er sich flüchtet, wenn ihn beim Anblick des 
strotzenden Lebensglücks der Gottlosen, im Jammer über das eigene 
grenzenlose Elend Verzweiflung erfassen will. Denn was ihm hier 
. offenbart wird, ist nicht die erhebende und beseligende Zuversicht, 
daß die bösen Handlungen wie die guten im Jenseits ihren Lohn 
empfangen, sondern das alte, so stark abgebrauchte Lied: daß die 
Gottlosen noch auf Erden ihren Sturz erleben, daß sie plötzlich 
ein Ende mit Schrecken nehmen werden. 

In die Reihen dieser, der fremden Kultur sich hartnäckig ver- 
schließenden Einfaltsfrommen aus der Zeit Hiobs ist sonach die 


DEsutonı 22: 

2) Hiob 14,14—22. „Lebt der Mensch wieder auf“, sagt er hier, „wenn er 
gestorben? Alle Tage meines Lebens wollte ich hoffen, bis meine Ablösung 
käme. Du riefst dann und ich antwortete, du würdest meine Schritte nicht 
zählen, und auf meine Vergehen nicht achten, im Bündel läge versiegelt meine 
Schuld, du verdecktest meine Sünde. Doch ach: ein Berg, der stürzt, zerfällt, 
von seiner Stätte rückt der Fels, Wasser wäscht Steine ab und seine Ströme 
schwemmen fort den Staub der Erde: Und des Sterblichen Hoffnung machst 
du zunichte. Denn du bewältigst ihn für immer, und er geht dahin, entstellst 
sein Angesicht, und lässest ihn fahren. Sind seine Söhne in Ehren, er weiß 
es nicht, sind sie verachtet, er wird es nicht gewahr.* Und ib. 7,s-ı1: „Eine 
Wolke schwindet, geht dahin; so ersteht nicht wieder, wer ins Grab sinkt, 
nie kehrt er wieder, niemals sieht seine Stätte ihn wieder“. — Und wieder 
14,7—13: ..... „Der Mensch stirbt und liegt da, er verschwindet und ist nicht 
mehr. Wasser schwinden aus dem Meere, der Strom versiegt und vertrocknet: 
Und der Mensch liegt und ersteht nicht wieder, und nicht erwacht er, solange 
der Himmel besteht, noch wird er vom Schlafe erweckt werden.“ 
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neue Offenbarung, das Geheimnis, das Henoch in den himmlischen 
Tafeln und in dem Buche der Heiligen gefunden, noch nicht ge- 
drungen. Die Empfänglichkeit weiter Kreise für derartige Ent- 
hüllungen erwachte erst in der makkabäischen Periode. 

Aber selbst gegen den Unglauben der eigenen Gemeinde hatte 
der Apokalyptiker schwer zu ringen. Wie vormals in den Psal- 
men, so klagt noch jetzt der Fromme:?) In den Tagen unserer 
Not haben wir Mühe gehabt, und alle Not haben wir durchgemacht, 
und sind von vielen Übeln betroffen worden und klein geworden 
an Geist. Wir sind untergegangen, und niemand half uns mit 
_ Wort und Tat; wir vermochten nicht das Geringste zu erreichen; 
wir wurden gequält und vernichtet, und hofften nicht das Leben 
zu sehen Tag für Tag. Wir hofften das Haupt zu sein und wur- 
den zum Schwanz; wir mühten uns mit Arbeiten ab und erlangten 
keinen Lohn für unsere Mühe; wir wurden den Sündern zur Speise 
und die Ungerechten ließen ihr Joch schwer auf uns drücken. 
Die uns haßten und schlugen, bekamen die Herrschaft über uns; 
denen, die uns haßten, mußten wir unsere Rücken beugen, und sie 
hatten kein Mitleid mit uns. Wir suchten ihnen zu entgehen, um 
uns zu flüchten und Ruhe zu haben; aber wir fanden keinen Ort, 
wohin wir fliehen und uns vor ihnen retten sollten. Wir klagten bei 
den Herrschern über sie in unserer Trübsal und schrien über die, 
die uns verschlangen; aber sie beachteten unser Geschrei nicht und 
wollten auf unsere Stimme nicht hören. Und sie halfen denen, die 
uns beraubten und verschlangen und uns verminderten; sie verheim- 
lichten ihre Gewalttätigkeit und nahmen von uns nicht das Joch 
derer ab, die uns verschlangen, zerstreuten und mordeten. Sie ver- 
heimlichten unsere Hinmordung und dachten nicht daran, daß sie 
ihre Hände gegen uns erhoben hatten.”) 

Es bedurfte also heroischer Anstrengung, um auf dem Grabe 
des Glaubens die Hoffnung auf Unsterblichkeit aufpflanzen zu 
können. Und abermals beschwört Henoch die völlig verzagten 
Frommen, seine Lehre, die allein noch dem tief gesunkenen Glauben 
neue Lebenssäfte zuzuführen vermochte, in ihr Herz zu schließen. 
Ich beschwöre euch, ihr Gerechten, ruft er ihnen mit der Über- 
zeugungsglut des Sehers zu, daß die Engel im Himmel vor der 


2) cf. Dillmann 321sgq. 
2) Hen. 103,9-15. 


76 Die Apokalyptiker Begründer der Unsterblichkeitsl. in Palästina. 


Herrlichkeit des Großen euer zum Guten gedenken; eure Namen 
sind vor der Herrlichkeit des Großen aufgeschrieben. Seid guter 
Hoffnung! Denn zuerst wart ihr der Schande durch Unglück und 
Not preisgegeben, aber nun werdet ihr wie die Lichter des Himmels 
leuchten und scheinen; die Pforte des Himmels wird euch auf- 
getan sein. Verharret in eurem heißen Verlangen nach dem Ge- 
richte, so wird es euch erscheinen; denn an den Herrschern und 
allen Helfern derer, die euch beraubten, wird man eure Trübsal 
heimsuchen. Hoffet und gebet eure Hoffnung nicht auf, denn ihr 
werdet große Freuden wie die Engel des Himmels haben. Was 
werdet ihr alsdann zu tun haben? Ihr braucht euch nicht am 
Tage des großen Gerichts zu verbergen und werdet nicht als Sünder 
erfunden werden; das ewige Gericht wird fern von euch sein für 
alle Geschlechter der Welt. Verzagt nun nicht, ihr Gerechten, 
wenn ihr die Sünder erstarken und auf ihrem Wege Glück haben 
seht. Werdet ihnen nicht gleich, habt keine Gemeinschaft mit 
ihnen, sondern haltet euch fern von ihrer Gewalttätigkeit, denn 
ihr sollt Genossen der himmlischen Heerscharen werden.') 

Und es gelang in Wirklichkeit den Apokalyptikern ihren 
eschatologischen Lehren, mit deren Hilfe sie den durch das Ein- 
dringen des griechischen Geistes in Palästina tief erschütterten 
alten Glauben neu befruchteten, zum endlichen und unbestrittenen 
Sieg zu verhelfen. Ihnen allein muß das Verdienst zuerkannt 
werden, ihre unzeitgemäß gewordene Religion verjüngt und neuge- 
kräftigt zu haben. Denn sie waren es, die zuerst den Unsterblich- 
keitsgedanken, den sie in den faltenreichen Mantel der Propheten 
zu kleiden verstanden, auf dem Boden Palästinas enthüllten, mit 
der Begeisterung gottgesandter Propheten propagierten und in die 
Massen brachten; sie und nicht die Essener, die gleichfalls früh- 
zeitig über ihn philosophierten, aber ihn, anstatt ihn zu ent- 
hüllen, nur verhüllten, da sie ihn bei geschlossenen Türen lehrten; 
sie und nicht die Pharisäer, die ihn bereits, und in vergröberter 
Form, im Volke eingewurzelt fanden und ihn einfach als ein Gebot 
der Thora hinstellten, in ihre Agada — was leicht aus zahlreichen 
rabbinischen Stellen erweislich — Bruchstücke der apokalyptischen 
Eschatologie herübernehmend. 

Die Apokalyptiker waren die wirklichen Volkspropheten der 


») Hen. 104,1—7. 
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beiden letzten vorchristlichen Jahrhunderte, die den alten Volks- 
glauben in neue Bahnen lenkten und die Massen durch Schaffung 
neuer, zeitbeherrschender geistiger Werte zu kräftigerem religiösem 
Leben erweckten. 

Sollen wir die Aufgabe, die der Apokalyptiker sich stellte, 
mit einem markanten Worte kennzeichnen, so eignet sich hierfür 
am besten jenes, womit der Siracide das Bild seiner eigenen Lehr- 
weise gibt: 

„Unterricht wie Prophezeiung für alle kommenden Geschlechter 
ausgießen!“ ') 


1) Sirach. 24,31: Zrı dlbaszarlav ds rpsopnrelav &xye, zal zataleibw adrnv 


eis yeveas almymv. 


I. 


DIE RELIGIÖSEN BEWEGUNGEN 
IM LANDVOLK (AM-HAAREZ). 


Man hat bisher bei der Darstellung der Entstehungsgeschichte 
des Christentums den wichtigsten Faktor, der sich hervorragend 
an dem Bau der Weltkirche beteiligte und ihren so ungeahnt raschen 
Aufschwung herbeiführte, fast ganz unbeachtet gelassen, nämlich: 
das sogenannte Landvolk, in welchem die messianische Idee einen 
empfänglichen Boden vorfand, aus dessen Schoße das messianische 
Reich um so ungestörter hervorsprossen konnte, als es sich von 
Anbeginn gegen die Aufnahme der pharisäischen Saat mit aller 
Macht wehrte. 

Nach dem bewährten Beispiel der pharisäischen Schriftgelehrten, 
die ihren ganzen Haß und ihre unsagbare Verachtung über dieses 
ihrer Führerschaft unerreichbare „Landvolk* ausgossen, ist auch 
die moderne Religionsforschung geringschätzig über dasselbe hinweg- 
gegangen und hat sich dadurch des einzigen Schlüssels beraubt, 
mit dessen Hilfe das geheimnisvolle Dunkel, das die Geburt des 
Christentums umschließt, wenigstens einigermaßen gelüftet werden 
kann. Dieses Landvolk, Am-haarez, gilt heute noch als der 
„ıidiotische Pöbel*“, als ein loser unwissender Haufe,') der sich 
frech über Gesetz und Recht hinwegsetzte, Lehre und Zucht haßte 


!) So noch Bousset, Die’Religion d. Judent. in neutestamentl. Zeit. 1903. 
p-142: „Der Pharisäer“, urteilt er, „ist der Gebildete, der im Gesetz Unter- 
richtete, der Am-haarez der Ungebildete, der gemeine Mann.“ Und ib. 166: 
„Die Pharisäer sind die Gebildeten, Am-haarez ist die Masse der Ungebildeten.“ 
Ähnliches aber könnte man auch von den Pharisäermassen sagen: denn nur 
die pharis. Schriftgelehrten waren im Gesetz Unterrichtete, die große 
Masse der Pharisäer aber waren ebenso ungebildet wie die Am-haarez. 
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und einen schweren Makel am jüdischen Volkskörper bildete. — 
Das war es aber durchaus nicht, am allerwenigsten in vorchrist- 
licher Zeit, wo es noch von gottbegeisterten jüdischen — aller- 
dings nicht pharisäischen — Männern geleitet wurde. Erst als 
diese zu schwinden und ihre erhebenden Lehren seltener zu werden 
anfingen, um die Zeit also, als die tobenden Kriegsstürme über 
Judäa hereinbrachen, denen Tempel und Reich zum Opfer fielen, 
da verfiel auch das Landvolk, „es war verschmachtet und ver- 
streut, wie Schafe, die keinen Hirten haben“. 

| Die talmudischen Quellen über das Verhalten der Pharisäer 
zu den Am-haarez und umgekehrt fließen aus vorchristlicher Zeit 
sehr spärlich. Natürlich. Damals galt es noch die Bekämpfung 
eines drohendern, zeitweilig politisch mächtigen Gegners: der sad- 
duzäischen Partei, die Niederwerfung eines im Ringen um 'den 
Einfluß auf die Regierung und um die Führerschaft im Volke mit 
großen Machtmitteln ausgestatteten Gegners. Um so reichlicher 
sind uns die einschlägigen Berichte aus dem ersten und den fol- 
genden Jahrhunderten erhalten, und diese geben eine geradezu 
schauerliche Vorstellung von dem seit langem tief eingewurzelten 
Hasse, mit dem die Schriftgelehrten und Am-haarez einander ver- 
folgten, die unüberbrückbare Kluft enthüllend, die beide von jeher 
trennte. 

Unter den aus vorchristlicher Zeit stammenden Berichten ist 
für uns in erster Linie der vielbekannte Ausspruch Hillels: ein 
Am-haarez könne kein Chasid sein!') von großer Bedeutung. 
Wenn schon ein Mann wie Hillel, von dessen unerschöpflicher 
Sanftmut und Duldsamkeit die talmudischen Quellen förmlich über- 
strömen, ein solches Verdikt über eine ganze Volksklasse fällt, ihr 
die Möglichkeit, wahrhaft fromm — allewlings nach pharisäischen 
Begriffen — sein zu können, absprechend, so ermöglicht dies allein 
schon eine Vorstellung von dem Verhalten der übrigen, weniger 
toleranten Gesetzeslehrer den Am-haarez gegenüber. Zum Über- 
fluß lehren uns zahlreiche hallachische Verordnungen gegen die 


1) Abot II, 6: om yann Dy gd). In späteren talmudischen Über- 
lieferungen wird sogar davor gewarnt, in der Nachbarschaft eines Am-haarez, 
der ein Chasid ist, zu wohnen, da man sonst leicht auf dem Wege der 
Frömmigkeit zum Entgleisen gebracht werden könnte. Sabbat 638: Dy DN 
Inaw2 van bs Tom in van cf. Raschi z. St. 
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Am-haarez nicht minder aber das ganze neutestamentliche Schrift- 
tum, wie tief die Erbitterung seit jeher zwischen diesen und den 
Pharisäern gewesen. 

Man sieht aber, wie gesagt, hergebrachtermaßen allgemein in 
den Am-haarez einen ganz unwissenden, religiös und sittlich ver- 
kommenen Pöbel, der in den Schriftgelehrten lediglich die Wissen- 
schaft unauslöschlich haßte. Ungefähr so stellte sich noch vor 
kurzem der in seinem Besitzstand sich gefährdet wähnende ungebildete 
Spießbürger die zur Fahne der Sozialdemokratie schwörenden und 
zu einem eigenen Stande sich organisierenden Proletarier aller 
Länder als eine gesetz- und zuchtlose Bande sittlich verkommener 
Menschen vor, ohne zu ahnen, von welch tief sittlichem Geiste 
diese ganze freiheitliche Bewegung getragen wird. — Eine solche 
Auffassung aber ist grundfalsch und wird selbst von verschiedenen 
talmudischen Überlieferungen widerlegt, aus denen unzweideutig 
hervorgeht, daß die Am-haarez keineswegs aus lauter unwissenden 
Idioten bestanden, als welche man sie gemeiniglich hüben und 
drüben hinstellt, noch daß sie von den pharisäischen Schriftgelehrten 
wegen ihrer Unwissenheit in religiösen Dingen, sondern deswegen 
gehaßt und verfehmt wurden, weil sie von den pharisäischen 
Satzungen nichts hören wollten und überdies einer gesetzesfreien 
Richtung huldigten. 

Vor allem sei hier aus dem Talmud selbst festgestellt, daß 
es eine Zeit gegeben, wo der Am-haarez weder ein Unwissender 
gewesen noch als solcher allgemein gegolten hat. Wenn beispiels- 
weise die Hallacha über den Fall verhandelt, wo der Sohn oder 
Diener eines Chaber bei einem Am-haarez in die Schule 
seht,') dann hat schon das Bild, das man von dem Am-haarez 
entworfen, einen starken, Riß bekommen. Es gab also unter den 
Am-haarez Männer, welche Unterricht erteilen konnten und auch 
tatsächlich erteilten, womit allein erhärtet ist, daß diese pharisäer- 
feindlichen Volksmassen ihre eigenen Lehrer und Führer hatten. 
Es waren dies, wie bereits gezeigt, die Apokalyptiker, die gleich- 
falls aus dieser Volksklasse hervorgegangen, die nirgends die phari- 
säische Gesetzesauslegung propagieren, nirgends auch nur eine Be- 
kanntschaft mit derselben verraten. 


1) Tosephta Demai II,8: Jam D72y yann y bus ab San ja 
mom 9 Inpina gm van pas Du bun mobi. 
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Ganz unzweideutig geht aus den talmudischen Quellen hervor, 
daß die hervorstechendsten Merkmale eines Am-haarez waren: 
die Absonderung von den pharisäischen Schriftgelehrten 
und die gesetzesfreiere Richtung. Mochte einer sich auch 
mit dem Studium der Thora und der Mischna befassen, sobald 
er den Umgang mit den Schriftgelehrten mied, galt er für 
einen Am-haarez.') — Dieser Klasse von Volksgenossen, die in ihrer 
gesetzesfreien Richtung so weit gingen, daß sie Sabbat und Fest- 
tage geringachteten, die Echneitine verwarfen, die Schrift nicht 
der Überlieferung gemäß auslegten, wurde EN Anteil an dem 
künftigen Leben abgesprochen, obgleich sie Werke der Menschen- 
liebe übten und sich des Studiums der Thora beflissen.?) 

Es waren sonach nicht nur sittlich gute und fromme, sondern 
auch schriftkundige Leute, die aber ihre eigenen, von der phari- 
säischen verschiedenen Auslegungen hatten und sich von 
pharisäischen Gesetzeslehrern nicht beeinflussen ließen. 

Solche religiöse Parteien gab es auch, wie wir später des 
ausführlicheren zeigen werden, in der Diaspora, und es liegt sehr 
nahe, hier an jene Radikalen zu denken, die der konservative 
Philo, obwohl er in der Theorie ihre allegorische Schriftauslegung 
nicht nur billigte, sondern auch selbst rückhaltlos ihr huldigte, hart 
tadelt, weil sie auch die praktischen Konsequenzen aus dieser Aus- 
legung zogen und sich pietätlos über nationale und religiöse, von 
gottgeliebten Vorfahren eingesetzte Institutionen hinwegsetzten, 
Sabbat, Festtage und Beschneidung verwarfen, nachdem sie 
deren geistigen Gehalt philosophisch erforscht hatten. — Die nahe 
Verwandtschaft dieser von Philo Gerügten mit den im Talmud be- 
kämpften geistigen Führern der Am-haarez, welche sich mit der 
Thora befaßten, sie aber nichtin traditioneller Weise auslegten,?) 
fromme Werke übten, aber Sabbat, Festtage und Beschnei- 
dung mißachteten, ist unverkennbar. 
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Aus allen talmudischen, die Am-haarez betreffenden Dis- 
kussionen, die besonders nach der römischen Zerstörung des Tempels, 
als die Wogen der religiösen Bewegungen hoch gingen, mit großer 
Erbitterung geführt wurden, leuchtet die eine Tatsache hervor, dab 
die Am-haarez sich skrupellos über gewisse, von den Pharisäern 
als von Gott selbst angeordnet bezeichnete Satzungen hinwegsetzten. 
Es wird einmal von den Gesetzeslehrern die Frage aufgeworfen, 
wer ein Am-haarez sei. R. Eliezer ben Hyrkanos sagt: wer nicht 
morgens und abends das Schmagebet rezitiert. R. Josua lehrt: wer 
nicht Thephillin anlegt. Nach ben Azzai: wer nicht Schaufäden 
an seinem Kleide hat. Nach R. Nathan: wer keine Mesusoth an 
seiner Tür hat. Nach andern: auch derjenige, der den Umgang 
mit den Schriftgelehrten meidet, gleichviel ob er sich sonst mit 
Thora und Mischna befaßt.') 

Die Möglichkeit einer Einflußnahme auf die Am-haarez bestand 
für die pharisäischen Schriftgelehrten von vornherein nicht, da sie 
ja jeden nähern Umgang mit ihnen als befleckend mieden und ihn 
auch ihren Anhängern verboten;?) jedes Gerät, wenn es auch nur 
eine Stunde im Bereiche eines Am-haarez gewesen, als unrein be- 
zeichneten.°) — Der Am-haarez lebte im Weltverkehr, und darum 
galt sein Haus den Pharisäern als unrein. Selbst der Besuch seiner 
Synagogen wurde gemieden. „Das Sitzen in den Synagogen der 
Am-haarez“ — heißt es in den Sprüchen der Väter — bringt den 
Menschen von der Welt.“ ®) 
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9 Abot II, 14: DINIDN NINO PN 7 bw nmDı2 na namen 
obiyn io. Freilich will man in diesen „Synagogen der Am-haarez“ keine 
gottesdienstlichen sondern lediglich profane Zusammenkunftsstätten 
sehen. So meint selbst Zunz, Gottesdienstl. Vortr.? S.1sq., „daß in dem Worte 
Beth-haknesseth, welches „Versammlung“ oder „Gemeinde“ bedeutet, durchaus 
keine Bezeichnung eines gottesdienstlichen Aktes oder einer religiösen Be- 
stimmung enthalten sei“, und führt als Stütze für seine Behauptung. haupt- 
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Wie tief die Kluft zwischen den pharisäischen Schriftgelehrten 
und den Am-haarez in den letzten Jahrzehnten des ersten Jahr- 
hunderts gewesen, das lehrt eine ganze Reihe hallachischer Be- 
stimmungen und Verordnungen gegen die letzteren, deren einige 
hier angeführt werden mögen, da sie das beiderseitige Verhältnis 
grell beleuchten, obgleich sie noch immer nicht zu den wildesten 
Zornausbrüchen gegen diese Volksklasse zählen, denen wir im Tal- 
mud begegnen, deren manche so grauenerregend sind, daß sie gar 
‘nicht ernst genommen werden können. Da wird u.a. verordnet: 
‚ Man nehme nicht die Tochter eines Am-haarez und gebe ihm die 
eigene Tochter nicht zum Weibe, weil sie, ihre Weiber und Töchter 


sächlich die oben zitierte Stelle Abot III, 14: Yan my Non; 
„Versammlungshäuser des idiotischen Pöbels“ (so Zunz’ Übersetzung) an. 
Diese Versammlungshäuser des „idiotischen Pöbels“ waren aber in Wirklichkeit 
Lehr- und Bethäuser. Beth-haknesseth ist die Übersetzung des griechischen 
Wortes ouvaywyn, welches die stereotype Bezeichnung für die Bet- und Lehr- 
häuser in Palästina und in der Diaspora war. Das sagt uns in bündigster 
Weise Philo, ef. Quod omn. prob. liber II, 458, wo er von dem Gottesdienst 
der Essener spricht, berichtend, daß sie sich allsabbatlich an heilige Orte 
begeben, welche Synagogen genannt werden: eis iepods dypıxvobmevor 
töroug ol zakodvrar ouvaywyat. — In diesen Synagogen der Am-haarez — denn 
das waren ja schließlich auch die gelehrten hellenistischen Juden in den Augen 
der pharisäischen Schriftgelehrten — in welchen ein ganz anderer Geist, als 
‘der pharisäische wehte, durften später Jesus, Paulus, Barnabas, Apollos und 
ähnliche Andere frei predigen (rappnausLesda 2v 7 ouvaywyrj cf. Act. 18,26 
u.a. St.) und die neue Botschaft verkünden. Darum waren die Synagogen 
der Am-haarez den Pharisäern ein Greuel, und wiesehr sie die eigenen heilig 
hielten und sie nie und nimmer profanieren ließen (cf. Megila 282), selbst 
dann nicht, wenn sie zu Ruinen verfallen waren (ef. j. Megila Mischna 3: 12 
NIMDp DNIN PEIy pn Dam HD2IM), die Synagogen der Am-haarez 
besaßen für sie keine Heiligkeit, ihre Profanierung galt ihnen als gestattet. 
Das beweist schlagend ein talmudischer Bericht, nach welchem R. Eleazar 
b. Zadok eine den Tarsern — nach einer andern Version den Alexandrinern 
— gehörige Synagoge in Jerusalem käuflich an sich gebracht und zu profanen 
Zwecken verwendet hatte. (Tosephta Megila 3,6. j. Megila 73d; 2 nwyn 
2ay ba na non ommoaon bw noaan na npaw pas 12 Avon). 
Die Profanierung einer den Juden der griechischen Diaspora angehörigen 
Synagoge, wie solche die Tarser, Alexandriner, Kyrenäer usw. in. Jerusalem 
hatten (ef. Act. 6,9), fand man nicht im mindesten anstößig. Der Ausspruch 
Abot III, 14, nach welchem der Besuch der Synagogen der Am-haarez verderben- 
bringend sei, hat demnach im Munde des im Kampf auf Leben und Tod mit 
den Am-haarez stehenden pharisäischen Schriftgelehrten nichts Befremdendes. 
6* 
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verworfen sind.') Seine Tochter einem Am-haarez zur Frau geben, 
heißt soviel, als sie gebunden einem Löwen hinwerfen.”) Man be- 
rufe keinen Am-haarez zur Zeugenschaft und nehme keine solche 
von ihm an, man mache ihn nicht zum Mitwisser eines Geheim- 
nisses, nicht zum Vormund von Waisen und nicht zum Verwalter 
von Wohltätigkeitsgeldern; man gehe nicht in seiner Begleitung auf 
Reisen und lasse nicht öffentlich ausrufen, wenn ihm etwas in Ver- 
lust geraten.) Es wird davor gewarnt, in ihrer Gegenwart sich 
mit dem Studium der Thora zu befassen.‘) 

Dieser so tief eingewurzelte Haß zwischen den Pharisäern und 
Am-haarez hat sich auf die spätesten Geschlechter fortgeerbt. Hier 
ein Beispiel statt vieler: Rabbi Jehuda Hannasi, welcher um die 
Mitte des zweiten christlichen Jahrhunderts blühte, öffnete in einem 
Jahre der Hungersnot seine Getreidekammern und ließ verlautbaren, 
daß allen jenen, die in der Schrift oder Mischna, Hallacha oder 
Avada bewandert, nur nicht den Am-haarez, der Zutritt ge- 
stattet sei.°) Da drängte sich ein gewisser Nathan b. Amram her- 
zu, verlangend, gleichfalls gespeist zu werden. Darauf der Rabbi: 
Mein Sohn, hast du Thora oder Mischna gelernt. Nein! Welchen 
Anspruch also hast du auf meine Hilfe? So speise mich, erwiderte 
Nathan, wie einen Hund oder einen Raben.°) Der Rabbi ließ ihn 
hierauf gewähren. Als sich der Am-haarez wieder entfernte, da 
grämte sich der Nasi und rief aus: Wehe mir, daß ich mein Brot 
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re 533 »D)N>-. Diese Erzählung ist auch deshalb von 
Interesse, weil sie lebhaft an Math. 15,29-29 erinnert, wo das kananäische Weib 
Jesum um Hilfe anruft, er aber ihr antwortet, nachdem er vorher seinen Jüngern 
erklärt hatte, er sei nur zu den verlorenen Schafen aus dem Hause Israel 
gesandt: „Es ist nicht fein, daß man den Kindern ihr Brot nehme und werfe 


Der Am-haarez im Talmud. 85 


einem Am-haarez gegeben! Denn er war von der Überzeugung 
durchdrungen, daß kein Unheil die Welt heimsuche, das nicht 
durch das Verschulden der Am-haarez herbeigeführt würde.') 

Schon die Gesetzeslehrer des ersten christlichen Jahrhunderts 
führen herzzerreißende Klagen über den Haß, mit dem sie von 
den Am-haarez verfolgt werden. „Brauchten sie uns nicht in ge- 
schäftlicher Beziehung“, klagt R. Eliezer ben Hyrkanos, „sie hätten 
uns vernichtet.“”) Und ein späterer Gesetzeslehrer: „Größer ist der 
Haß der Am-haarez gegen den Gesetzeslehrer als selbst jener der 
Heiden gegen Israel, und ihre Frauen überbieten sie noch darin.“ ®) 

Selbst da, wo die Schriftgelehrten einer liberaleren religiösen 
Auffassung hinneigen, dem Am-haarez gegenüber werden sie zurück- 
haltend. So lehrt beispielsweise R. Simon b. Jochai: „Wer auch 
nichts weiter als das Schmagebet morgens und abends liest, der 
erfüllt schon das göttliche Gebot: „Das Buch dieses Gesetzes soll 
nicht weichen von deinem Munde.“*) «Das aber“ — so fügt er 
einschränkend hinzu — „darf man in Gegenwart eines Am-haarez 
nicht verlautbaren lassen.“ 

So finden wir denn überall die Am-haarez als die unversöhn- 
lichsten Pharisäerhasser dargestellt. Und die sie so zeichnen, sind 
ihre grimmigen Gegner. Denn sie selbst kommen ja in der tal- 


es vor die Hunde.“ Als ihm aber das Weib erwiderte: „aber doch essen 
die Hündlein von den Brosamen, die von ihrer Herren Tische 
fallen“, da bereute Jesus seine ebenso engherzige als harte Abweisung und 
antwortete: „OÖ Weib, dein Glaube ist groß! Dir geschehe, wie du willst.“ — 
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nun für ein überaus frommes und erlösendes Werk hielt, die Kinder der 
Am-haarez dem sündhaften Beispiel ihrer Eltern zu entrücken und sie im 
pharisäischen Geiste zu erziehen, ist selbstverständlich. So heißt es Baba 
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mudischen Literatur nicht zu Wort. Nur einer von ihnen, 
R. Akiba, der später eine Zierde der pharisäischen Schriftgelehr- 
samkeit geworden, enthüllt uns den tiefen Ingrimm, von dem er 
gegen die pharisäischen Gesetzeslehrer erfüllt war, als er noch in 
den Niederungen der Am-haarez wandelte. „Da ich noch ein 
Am-haarez war“ — so erzählt er in späteren Tagen — „sagte ich: 
o daß mir ein Gesetzeslehrer in den Weg träte, ich würde ihn beißen 
wie ein Esel“.') 

Unverfälscht jedoch treten uns die religiösen und pharisäer- 
feindlichen Gesinnungen der Am-haarez entgegen in ihrem eigenen 
uns noch zum Teil ganz, wenn auch vielfach in späteren Um- 
arbeitungen, zum Teil fragmentarisch erhaltenen Schriften, ins- 
besondere in den Apokalypsen, und im weiteren Sinne, in dem 
ganzen apokryphen und pseudepigraphen Schrifttum, das mehr oder 
weniger noch von dem Geiste der Propheten und der Weisheits- 
literatur angehaucht ist und ebenso wie diese, obgleich von tiefster 
Frömmigkeit durchglüht, nirgends die Verbindlichkeit des Zeremonial- 
gesetzes betont, am wenigsten aber ein Hinneigen zur pharisäischen 
Gesetzesauslegung verrät. 

Mit den schärfsten Waffen aber sehen wir die Am-haarez den 
Kampf gegen den Pharisäismus und gegen die pharisäischen Ge- 
setzeslehrer führen: in der Assumptio Mosis und in den Evangelien. 
Hier lodert der lang genährte Groll gegen die „das Himmelreich 
vor den Menschen verschließenden Pharisäer und Schriftgelehrten“ 
mächtig auf, gegen die „verblendeten Leiter“, die den Stuhl Mosis 
usurpiert haben,?) jede Berührung mit der Menge als verun- 
reinigend scheuten,°) und die auf den Messias harrenden Am-haarez 
als die Gottverfluchten hinstellten, als Menschen, die vom Gesetz 
nichts wissen. *) 

Hier mag die Frage eingeschaltet werden, ob denn diese Am-haarez 
in Wirklichkeit jene „verwilderte, verwahrloste, in Unsittlichkeit 
völlig verkommene“ Rotte gewesen, als welche sie die alten wie die 
modernen pharisäischen Schriftgelehrten darstellen, die man, wie 
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sich der eine oder andere Gesetzeslehrer im Talmud so drastisch 
ausdrückt, selbst an einem Versöhnungstag, der auf einen Sabbat 
fällt, durchbohren oder wie einen Fisch zerreißen dürfe?) 

Wir wollen hier durchaus nicht eine gewaltsame Reinwaschung 
dieser gegen die Siegelbewahrer der „mündlichen Lehre“ so tief 
erregten Volksklasse versuchen; wir geben vielmehr bereitwillig zu, 
daß die ersteren, da sie ihr Religionsgebäude und den nationalen 
Bestand durch die letztere bedroht sahen, sich zur Wehr setzen 
mußten. Wir geben weiters zu, daß die Am-haarez zur Zeit der 
römischen Zerstörung Jerusalems stark im Niedergang begriffen 
waren, da es ihnen damals bereits an begeisterten, die Massen mit 
sich fortreißenden Lehrern und an Belehrung fehlte. Dieses zuzu- 
geben, nötigen die übereinstimmenden einschlägigen talmudischen 
und neutestamentlichen Berichte. So klagt R. Eliezer b. Hyrkanos, 
daß bei dem allgemeinen mit der Zerstörung Jerusalems  einge- 
tretenen Verfall des Volkes auch die Am-haarez arg verfielen.?) 
Dazu stimmt vollkommen der Bericht des Evangeliums, daß Jesus 
bei seinem Auftreten diese Am-haarez (öyAot) „verschmachtet und 
zerstreut fand, wie Schafe, die keinen Hirten haben“. ?) 

Aber war denn nicht nach denselben Schilderungen auch die 
pharisäische Partei in Verfall geraten? Und dann: ist es denkbar, 
daß eine Volksklasse, wie die Am-haarez, die für die Unterweisung 
Jesu, der ihr ein diesseitiges Wohlleben weder gewähren konnte 
noch verheißen wollte, im Gegenteil stets scharf betonend: sein 
Reich sei nicht von dieser Welt, und den Blick der Menge auf die 
idealen, nicht auf die materiellen Güter richtend, ein entbehrungs- 
volles, asketisches, weltabgewandtes Leben fordernd, eine so reiche 
Empfänglichkeit an den Tag legte; ist es, fragen wir, denkbar, daß 
eine solche Volksklasse so durch und durch korrumpiert und ent- 
sittlicht gewesen sein konnte? Da könnte man, wie gesagt, mit 
gleichem Recht behaupten, daß die ganze Partei der Pharisäer, weil 
ihre Häupter seit den Tagen der ersten Hasmonäerfürsten bis herab 
auf Agrippa I. durch die Politik verweltlicht, von Herrschbegier 
getrieben, auf den Weg der Gewalttat und Heuchelei geraten waren, 
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von Grund aus verderbt war — was man doch den geistigen Führern 
der Am-haarez durchaus nicht zum Vorwurf machen kann, da sie 
politisch indifferent und überhaupt weder herrschsüchtig waren noch 
zur Regierungspartei gehörten. Es wäre aber gründlich verfehlt, 
die Schuld der Häupter und Führer auf die ganze Partei zu über- 
wälzen. Es gab selbst zu jenen Zeiten, wo die Pharisäer am Ruder 
waren, fromme und demutsvolle Schriftgelehrte, die eben wegen 
ihrer selbstlosen Hingebung an die väterlichen Gesetze in weiten 
Schichten des Volkes Verehrung fanden, wenn sie auch allerdings, 
in religiöser Engherziekeit befangen, den Weg der wahren, von 
Propheten gepredigten, alle Menschen verbrüdernden Religion ver- 
fehlten. Selbst ein so entschiedener Gegner der Pharisäer, wie 
Paulus, räumt ihnen ein, „daß sie um Gott eifern — aber mit 
Unverstand“.’) — Und nun gar die pharisäischen Schriftgelehrten 
nach der Zerstörung des zweiten Tempels, wo für politische 
Ambitionen kein Boden mehr vorhanden war, sie waren, soweit 
wir sie kennen, fromme, gottergebene, von jeder Heuchelei unberührte 
Leute. Ihr großer Fehler, der zugleich dem pharisäischen Judentum 
zum Verhängnis wurde, war ihre Kurzsichtigkeit, aus welcher auch 
ihre Unduldsamkeit gegen jede freie religiöse Anschauung, die ihrer 
„mündlichen Überlieferung“ entgegen war, entsprang. 
Gleichwohl haben den Bruch zwischen den Am-haarez und den 
Pharisäern nicht die ersteren, sondern die letzteren herbeigeführt, da 
diese dem seit je im Verkehr mit den Heiden lebenden „Landvolk“ 
schwere und unerträgliche Bürden an den Hals legen wollten. — Die 
frommen Schriftgelehrten und ihr pharisäischer Anhang trugen un- 
schwer diese Bürden, da sie abgeschlossen und abgesondert von der 
Außenwelt lebten; dagegen waren sie den an der Politik intensiv be- 
teiligten Pharisäerhäuptlingen Mittel zur Behauptung ihres Einflusses 
auf die Regierung und im Volke, solange dies noch unter der Herr- 
schaft eigener Fürsten stand. Wir haben das Wesen und Treiben dieser 
pharisäischen Parteiführer an anderer Stelle unter Heranziehung 
der zeitgenössischen Quellen beleuchtet und verweisen, um Wieder- 
holungen zu vermeiden, den Leser auf diese Ausführungen.”) Hier 
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wollen wir uns nur auf die notwendigsten, zur Erklärung der Wut- 
ausbrüche des Am-haarez in der Assumptio Mosis und in den 
Evangelien gegen die Pharisäer und Schriftgelehrten dienenden Er- 
örterungen beschränken. 

Überblickt man das ganze aus dem Zeitalter Jesu uns erhal- 
tene Quellenmaterial, das über die Parteien der Pharisäer und 
Sadduzäer berichtet, so kommt man bald zu der Überzeugung, daß 
es damals und schon früher um keine der Beiden am reinlichsten 
bestellt wär. Nicht nur der Sadduzäismus, auch der Pharisäismus, 
soweit er sich politisch betätigte — und als politischer Faktor 
stand er ja von Anbeginn im Vordergrund der geschichtlichen Er- 
eignisse in der Hasmonäerperiode, saß er sogar in Agrippa I. ver- 
körpert auf dem Throne —, war arg verweltlicht und watete tief 
im Schlamm des krassesten Materialismus und der Heuchelei. 

Es ist bekannt, wie sehr die nach der Zerstörung des zweiten 
Tempels lebenden Gesetzeslehrer selbst ebenso und womöglich 
noch schärfer als die pharisäerfeindlichen Am-haarez den heuch- 
lerischen Pharisäer und Pharisäismus verdammten. Rabbi Josua 
b. Chananja lehrt, daß die scheinheiligen und heuchlerischen Phari- 
säer zu jenen Schädlingen gehören, die die Welt verderben.') Die 
Rabbinen, so berichtet der Talmud, haben gelehrt, es gebe sieben 
Gattungen von scheinheiligen Pharisäern: Pharisäer, die die Werke 
Sichems üben; Pharisäer, die sich die Füße verwunden, weil sie 
mit niedergeschlagenen Augen einhergehen; Pharisäer, die, um kein 
Weib anzuschauen, die Augen zudrücken und sich den Kopf blutig 
schlagen; Pharisäer, die mit gekrümmten Rücken einhergehen; 
Pharisäer, die da sprechen: sagt mir, was mir noch zu tun übrig 
ist, worin ich gefehlt, damit ichs durch ein frommes Werk gut 
mache; Pharisäer aus Furcht vor der göttlichen Strafe und Phari- 
säer, die den verheißenen Lohn erwarten.?) 

Vor diesen „gefärbten“ Pharisäern, die schon sehr früh das 
öffentliche Leben im Judentum nachmakkabäischer Zeit be- 
herrschten, warnte, wie wir im Talmud lesen, König Alexander 
Jannäus auf dem Sterbebette liegend seine Gattin, die nachmalige 
Königin Alexandra Salome, mit den markanten Worten: „Fürchte 
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2) j. Sota V, 5; j. Berach. IX, 4. b. Sota 22b; Abot d. R. Nath. c. 37. 
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dich nicht vor den (wahren) Pharisäern und nicht vor jenen, die keine 
Pharisäer sind; wohl aber fürchte dich vor den Gefärbten, die 
nur dem Scheine nach Pharisäer sind, die Schandtaten 
eines Simri üben und den Lohn des für Gott eifernden 
Priesters Pinchas, des Sohnes des Eleasar beanspruchen.') 

Gegen diese zu Zeiten allmächtige Clique, die unter dem 
Mantel der Frömmigkeit Laster aller Art verbargen, muß selbst 
der Pharisäer Josephus den Vorwurf erheben, daß sie die Einfalt 
der Königin Alexandra, die als eine gottesfürchtige Frau, ihnen 
nur zu großen Einfluß auf die Regierung eingeräumt habe, 
allmählich beschlichen und so alle Geschäfte in die Hände bekamen, 
daß sie nach Willkür verjagten und zurückberiefen, banden und 
lösten, kurz, daß sie in den Besitz der Genüsse, die die Herrschaft 
bietet, gelangt waren, während die Königin die Lasten und Be- 
schwerden zu tragen hatte, daß sie, da sich Alexandra ihnen völlig 
gefangen gab, wen sie wollten, mordeten.”) — Ein andermal wieder 
berichtet er von den Pharisäern: „Alexandra ließ sie frei schalten, 
befahl der Menge ihnen Gehorsam zu leisten und verlieh allen von 
den Pharisäern nach alter Überlieferung eingeführten Satzungen, 
die ihr Schwiegervater Hyrkan aufgehoben hatte, wieder gesetz- 
liche Kraft. So führte sie die Regierung nur dem Namen nach» 
die Macht aber. hatten die Pharisäer in Händen. Sie riefen 
die Verbannten zurück, lösten die Gefesselten, kurz, sie unter- 
schieden sich in nichts von den Herrschern.’) Und als es 
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schließlich den Anstrengungen der Königin gelungen war, ihre 
Macht auszudehnen und die benachbarten Fürsten zu bezwingen, 
da „kam das ganze Land zur Ruhe, nur nicht die Pharisäer“, die 
immer neue Stürme erregten, um ihre Gegner, die früher am 
Ruder waren, völlig zu vernichten.') 

Diese Zeugnisse sind völlig unanfechtbar, da sie ja von den 
Parteifreunden der Pharisäer herrühren. 

Mit Agrippa I. wurde der von Herodes d. Gr. unterdrückte 
Pharisäismus wieder hoffähig und wieder taucht er in seiner wider- 
wärtigsten Gestalt auf: die pharisäische Heuchelei saß jetzt mit 
Agrippa, dem Gefärbtesten aller Gefärbten, auf dem Throne, weit- 
hin vorbildlich wirkend. Welch ein fratzenhaftes Bild! Der mora- 
lisch und sittlich verkommene, mit allen Künsten und Ränken des 
ganz versumpften römischen Kaiserhofes vertraute Agrippa, der 
Günstling des wahnwitzigen Caius Caligula und des Claudius, wird 
König der Juden und — ein gesetzestreuer Pharisäer! — In Jeru- 
salem angelangt, so berichtet Josephus, brachte er Dankopfer dar 
und ließ keine der vorgeschriebenen Satzungen unbeachtet. Er 
hielt sich gern und dauernd in der heiligen Stadt auf, hütete sorg- 
fältig die vaterländischen Gesetze, zeigte sich in allen Stücken 
sittenrein und ließ keinen Tag vorübergehen, ohne die vorgeschrie- 
benen Opfer besorgt zu haben.’) In tiefer Demut nahm er, wie 
im Talmud berichtet wird, den zum Tempel wallfahrenden Pilgern 
den Korb mit den Erstlingsfrüchten ab und lud ihn auf seine 
eigenen Schultern,’) holte in rituellen Fragen die Entscheidung der 
_Gesetzeslehrer ein,‘) und war, um es kurz zu sagen, jeder Zoll ein 
Pharisäer! Am Laubhüttenfest des Sabbatjahres las er vorgeschrie- 
benermaßen dem versammelten Volke stehend das Deuteronomium 
vor und als er zu der Stelle kam, die da lautet: „Du sollst nicht 
- einen Fremden zum König über dich einsetzen, aus der Mitte 
deiner Brüder sollst du dir einen König wählen“, da hub er an 
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zu schluchzen. Die Gesetzeslehrer aber beruhigten ihn mit den 
Worten: „Fürchte dich nicht, König Agrippa, du bist ja unser 
Bruder, bist unser Bruder!“') 

Er war also der richtige „Gefärbte“, dieser Agrippa, und die 
gleichgestimmten Häupter der pharisäischen Partei nahmen ihn auch 
ernst, ihn feierlich als ihren Bruder erklärend, obgleich er selbst 
mit Recht befürchtete, nicht als Volljude genommen zu werden. 
Ebenso ernst nahm seine pharisäische Frömmigkeit der pharisäische 
Politiker Josephus und mit ihm die moderne jüdische Geschichts- 
schreibung.”) Anders jedoch, aber zutreffend lautet das Urteil oder 
vielmehr das Verdikt der von ungeheuchelter pharisäischer Fröm- 
migkeit erfüllten Gesetzeslehrer, die nach der Zerstörung des Tempels 
lebten. Diese ließen sich nicht täuschen durch seine Scheinheilig- 
keit, ebensowenig als sich der ehrliche Pharisäer in den Tagen 
Agrippas durch sie täuschen ließ, wenn er sah, daß dieser „ge- 
setzestreue“ König den Pharisäern ebenso ein Pharisäer, 
wie er den Griechen ein Grieche war, um — es mit keinem 
von beiden zu verderben. Huldigte er doch den griechischen Sitten 
dermaßen, daß er, hätte er in den Zeiten des Hasmonäers Matha- 
thias gelebt, die gleiche Empörung, wie damals die feilen, durch 
griechische Sitte verderbten Hohepriester, hervorgerufen haben 
würde. — Doch die Zeiten hatten sich inzwischen gar sehr ver- 
ändert, und der Hasmonäerstämmling durfte ungestraft den Griechen 
spielen, wenn er nur auf der andern Seite dem Pharisäer gab, was 
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2) Graetz III?, 272 legt sich die gründliche „Umwandlung“ Agrippas in _ 
folgender Weise psychologisch zurecht: „Als Agrippa mit Ehren überhäuft, 
von dem Kaiser (Claudius) entlassen, von Rom nach Judäa zurückkehrte, um 
Besitz von seinem Königreiche zu ergreifen, merkte man an seinen Hand- 
lungen, daß eine Umwandlung mit ihm vorgegangen war, und daß der stür- 
mische Thronwechsel in Rom, der einen übermächtigen Kaiser (Caligula) 
gestürzt und einen Schwächling emporgehoben hatte, einen tiefen Eindruck 
auf ihn gemacht hat. Aus dem leichtfertigen Agrippa war ein 
ernster Mann geworden, der Höfling war verschwunden und an seine 
Stelle trat der Patriot, der gewissenhafte Regent, der sich bewußt war, was 
er seiner Nation schuldete.e. Der Hasmonäer in ihm hatte den Herodianer 
völlig besiegt. 
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des Pharisäers, dem Tempel was des Tempels. Hatte er dem 
vaterländischen Gesetz und Brauch seine Reverenz gemacht, sich 
ihnen demutsvoll unterworfen, den pharisäischen Häuptlingen Weih- 
rauch gestreut, dann drückten diese beide Augen zu, wenn er 
andererseits an verschiedenen Orten Judäas prachtvolle Theater 
aufführen ließ und diese selbst besuchte, Wettkämpfe und alle 
Arten Ergötzlichkeiten veranstaltete, die sonst in Israel als Greuel 
galten, deren Anblick die frommen Gemüter bis zum Wahnsinn 
erhitzte. Die gefärbten, mit Agrippa „verbrüderten“ Pharisäer aber 
‚ hüllten um alle diese königlichen Sünden den Mantel der Liebe, 
froh und glücklich, durch Agrippa aus der Versenkung, in die sie 
Herodes gewaltsam untergetaucht hatte, zu Macht und Ansehen 
wieder emporgehoben worden zu sein. Das alles verrät uns nur 
zu deutlich die, wenn auch kunstvoll geschraubte Darstellung des 
Josephus, der die krampfhaftesten Anstrengungen macht, diesen 
Pharisäerkönig in die vorteilhafteste Beleuchtung zu rücken. 
Agrippa — so zeichnet ihn Josephus — von Natur über die 
Maßen freigebig, war bemüht, die Untertanen durch seine Munifizenz 
zu verpflichten. Er erwarb sich großen Ruhm durch reiche Ge- 
schenke und war dadurch, daß er Freude am Geben hatte und 
sich glücklich fühlte, den Namen eines Freigebigen sich zu erwerben, 
gar sehr dem Herodes unähnlich. Dieser letztere war von grau- 
samem und unversöhnlichem Charakter, maßlos im Haß, und gab 
unverhohlen zu, daß er mehr den Griechen als den Juden angehöre. 
Während er fremde Städte auf seine Kosten schmückte, in den 
einen Theater, in den andern Säulenhallen errichtete, tat er für 
eine jüdische Stadt nicht das geringste. — Agrippa aber war 
sanften Gemütes und gleich freigebig gegen alle: human gegen alle 
Ausländer. Und wenn er diese reichlich bedachte, so bewies er 
seinen Landsleuten um so größeres Wohlwollen.') — Unter den 
vielen Bauwerken, so fährt Josephus fort, die er in verschiedenen 
Orten errichtete, zeichneten sich jene von Berytus ganz be- 
sonders aus. Hier ließ er nämlich ein Theater aufführen, das an 
Eleganz und Schönheit alle anderen übertraf, ferner ein überaus 
kostspieliges Amphitheater und dazu Bäder und Säulengänge, wo- 
bei mit dem Gelde nicht gespart wurde, um nur einen verschwenderi- 
schen Glanz zu erzielen. Er bot das Möglichste auf, diese würdig 
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einzuweihen, indem im Theater Schauspiele aufgeführt, Wettkämpfe 
jeder Art und alle möglichen Ergötzlichkeiten veranstaltet wurden. 
Im Amphitheater wieder bekundete er durch die Menge der Gladia- 
toren seine Freigebigkeit, und um durch das Schauspiel eines 
Massenkampfes zu ergötzen, ließ er zwei Kohorten von sieben- 
hundert Mann miteinander kämpfen, zu welchem Kampfe alle nur 
irgend vorhandenen Verbrecher herbeigeschafft wurden, und während 
so der Krieg zur Belustigung im Frieden diente, wurde jenen ver- 
dientermaßen völliger Untergang bereitet.') 

Wahrlich ein ganz merkwürdiger Pharisäer, dieser Agrippa! 
Er schillert in allen Farben, und alle diese sind nach den pharisäi- 
schen Darstellungen echt und ehrlich. Und dennoch ließen sich 
auch die Pharisäer nicht sämtlich von Agrippa täuschen. Selbst 
damals gab es in Jerusalem noch ungefärbte Pharisäer, die dem 
König nicht trauen wollten und, entrüstet über sein unjüdisches 
Wesen und Treiben, ihn offen zu rügen und die Menge gegen ihn 
zu empören wagten. Freilich waren auch diese Frommen lange 
nicht mehr so nackensteif wie ihre chasidäischen Vorfahren von 
ehemals und ließen sich unschwer durch die bestrickende, in Purpur 
einherwandelnde Heuchelei wieder besänftigen. Über eine solche 
Entrüstungskundgebung, die, wenn sie nicht von Agrippa gedämpft 
worden wäre, ihm leicht hätte schwierig werden können, berichtet 
Josephus, wie folgt: 

„Ein Mann namens Simon aus Jerusalem, der im Rufe großer 
Gesetzeskenntnis stand, wagte es gleichwohl, als der König 
nach Cäsarea gereist war, eine Volksmenge einzuberufen und den 
König anzuklagen, daß er nicht fromm sei und nicht verdiene, 
zum Tempel zugelassen zu werden, der ja nur den Einheimi- 
schen offen stehe. Von diesen aufwühlerischen Reden Simons 
verständigte der Stadtpräfekt unverzüglich den König brieflich, 
worauf dieser den frommen Eiferer zu sich ins Theater, in welchem 
er sich damals gerade befand, kommen und neben sich Platz 
nehmen ließ. Nach einer Weile fragte er Simon mit sanft ein- 
schmeichelnden Worten: Nun sage mir doch, was hier eigentlich 
Gesetzwidriges geschieht??) Simon wußte hierauf nichts zu er- 
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widern und bat um Verzeihung. Früher als man erwartet hatte, 
erfolgte die Aussöhnung, da Agrippa der Ansicht huldigte, daß 
Sanftmut einem König mehr zieme als Zorn, und daß den Großen 
eher Milde als Aufbrausen zustehe. Er entließ nun den Gesetzes- 
lehrer, nachdem er ihn noch überdies beschenkt hatte.') 


') ib. — Eine eigenartige Beleuchtung erfährt diese so lehrreiche Episode 
bei Graetz, der in der Idealisierung unseres Pharisäerkönigs seinen Gewährs- 
mann Josephus noch überbietet. Es ist nicht überflüssig, diese Art Geschichts- 
schreibung, da sie Uneingeweihte irre zu führen geeignet, ein wenig zu kenn- 
zeichnen. Während Josephus auch da, wo er liebt, die Sünden nicht ganz 
verschweigt, sie nur milder darzustellen sich bemüht, ist Graetz peinlich 
bemüht, alles was nur irgendwie einen Schatten auf das Pharisäertum seines 
Helden werfen könnte, von diesem abzuwälzen; so kommt es, daß er in solchen 
Fällen „Mücken seihet und Kamele verschluckt“. Die Darstellung des eben 
erwähnten Falles, für welchen ihm einzig und allein Josephus Quelle ist, lautet 
bei Graetz: „Nur ein einziger angesehener Pharisäer, der fromme Simon, ohne 
Zweifel von der streng schammaitischen Schule, vergaß Agrippas Her- 
kunft nicht und versuchte seinen Anhang gegen ihn einzunehmen, als sei er 
unwürdig zum König, unwürdig den Tempel zu betreten. Agrippa befand sich 
gerade in Cäsarea, als der Stadthauptmann Silas ihm meldete, Simon wiegle 
das Volk gegen ihn auf. Er ließ darauf den unversöhnlichen Tadler zu 
sich kommen und neben sich setzen, fragte ihn nach dem Grunde seiner 
Unzufriedenheit und entwaffnete den strengen Pharisäer durch Freundlich- 
keit sosehr, daß dieser um Verzeihung bat. Reich beschenkt entließ ihn 
Agrippa.“* So die Darstellung Graetz’ III?, 273. — In dieser merkwürdigen 
Zeichnung wird vor allem der Pharisäer Simon zum Anhänger der scham- 
maitischen Schule gemacht, um ihn zum übertriebenen Frommen zu stempeln 
und damit der von dem „unversöhnlichen Tadler“ gegen den König erhobenen 
Anklage der Unfrömmigkeit die Spitze abzubrechen. Denn Agrippas Frömmig- 
keit mochte ja den Charakter der mildern hillelitischen Richtung haben. — 
Weiters wird mit einer geradezu vordringlichen Absichtlichkeit „Agrippas 
Herkunft“, als ob diese den eigentlichen und ausschließlichen Stein des, 
Anstoßes in den Augen des Pharisäers Simon gebildet hätte, in den Vorder- 
grund der Darstellung gerückt, um dadurch die Aufmerksamkeit des Lesers 
von dem widerjüdischen und unheiligen Treiben Agrippas abzulenken. Davon 
. aber ist bei Josephus nichts zu lesen. Dieser berichtet vielmehr, und zwar 
bei Gelegenheit, wo er von den heidnischen Baudenkmälern und Institutionen, 
die Agrippa ins Leben rief, spricht, klipp und klar, Simon habe der Menge 
erklärt: der König sei nicht würdig den Tempel zu betreten, weil er nicht 
fromm sei: Zpwv ..... mindos eis Exrinslav alloas un. erolunsev abro) 
(Basıldws) xareızeiv, gs 0dy G6ctos ein, drralws 5’ Av elpyorto Tod vaod Ts 
eloddon. Nur nebenher läuft die Bemerkung, daß der Tempel ja doch nur den 
Einheimischen offen stehe (rposnzxobsns tois &yyevscı), womit offenbar das fremd- 
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Aber auch die späteren, dem verderblichen Einfluß des politi- 
schen Lebens völlig entrückten pharisäischen Gesetzeslehrer ließen 
sich in ihrem Urteil weder durch die vielgepriesene „Frömmigkeit“ 
Agrippas noch durch die Autorität der ihm zujubelnden pharisäi- 
schen Weisen blenden und fällten über beide ein ebenso strenges 
als gerechtes Verdikt, das also lautet: 

„Damit, daß die Schriftgelehrten dem Agrippa jubelnd zu- 
riefen: du bist unser Bruder, du bist unser Bruder! machten sie 
sich der Heuchelei schuldig, welche den Verfall und Untergang 
des Reiches nach sich ziehen mußte.“ ') 

Es ist bezeichnend, daß der Talmud bei derselben Gelegenheit 
überliefert: von dem Tage an, da die Heuchelei überhand ge- 
nommen, sei das Recht verdreht worden und alle Werke seien in 
Entartung geraten, so daß jeder Wetteifer in großen Dingen auf- 
gehört habe.”) 

Nach allem dem werden uns die Auslassungen der Am-haarez 
gegen die Pharisäer in der Assumptio Mosis und, in den Evangelien, 
die ja sämtlich aus der Zeit stammen, in der die Heuchelei Agrippas 
von den oberen Zehntausend der pharisäischen Partei umjubelt 
wurde, nicht mehr allzu hart und ungerecht erscheinen und wir 


ländische Treiben Agrippas gerügt werden sollte. Das größte Vergehen aber, 
dessen sich hier Graetz gegen die historische Treue schuldig macht, ist das 
krasse Verschweigen des Ortes, wohin Agrippa den Aufwiegler lud: „Er ließ 
ihn zu sich kommen“, berichtet Graetz, „und ihn neben sich setzen, fragte 
ihn nach dem Grund seiner Unzufriedenheit.“ Wohin er ihn in Wirklichkeit 
geladen, verschweigt Graetz, weil der Ort jedem Juden, gleichviel ob scham- 
maitischer oder hillelitischer Richtung, anstößig sein mußte. Agrippa ließ ihn 
nämlich ins Theater kommen, ließ ihn neben sich daselbst Platz nehmen, 
fragte ihn aber nicht, wie Graetz meint, „nach dem Grund seiner Unzufrieden- 
heit“, sondern darnach: ob er denn etwas Ungesetzliches an diesen Theater- 
vorstellungen finde? perantprerar dt abrov 6 Banıdebs, zal nadelero yap Ev rw 
dearpw rote, zadeodäva rap adbrov &xtleusev ati. Eine solche Geschichts- 
auffassung und Geschichtsdarstellung richtet sich selbst. Es ist nur unsagbar 
traurig, daß die jüdischen Theologen noch heute im Banne derselben liegen 
und dadurch für ein objektives Erfassen der religiösen Entwicklung, die das 
Judentum in den verschiedenen Epochen durchgemacht, untauglich geworden sind. 

') j. Sota 7,7; b. Sota 41b: oma My MINI DI 1297 MOD NN 
Daran 1b yon mb bmw na. 

2) ib: hpbpnn porn mupna mann bw man Ja DyD '2ı 
DIVYEN- 
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werden nicht mehr behaupten dürfen, daß sie lediglich der Ausfluß 
des ungezügelten Hasses waren, von welchem diese Ankläger gegen 
die „Pharisäer und Schriftgelehrten“ erfüllt waren. Ihre tiefe Ent- 
rüstung war berechtigt, und was sie diesen „Volksverderbern“, 
wie sie der Talmud nennt, vorwerfen, das gleiche wird ihnen vom 
Talmud und von Josephus zur Last gelegt. 

In der Assumptio Mosis, welche gegen die herrschenden ver- 
derbten Parteien der Pharisäer und Sadduzäer zu Felde zieht, wird 
von den sadduzäischen Priestern „prophezeit“, daß sie nicht Priester, 
sondern Sklaven, von Sklaven geboren, sein und den Altar be- 
flecken werden. Hierauf werden die pharisäischen Schriftgelehrten, 
von der Gattung derjenigen, die Agrippas Scheinfrömmigkeit be- 
jubelten, charakterisiert: „Und ihre Schriftgelehrten werden auf 
die Person ihrer Lieblinge und auf die Annahme von Geschenken 
achten, das Recht verkehren, und ihr Land wird voll sein von Un- 
gerechtigkeit.') Und es werden unter ihnen verderbliche Menschen 
herrschen, die sich für gerecht ausgeben. Trügerische Menschen, 
die nur sich zu Gefallen leben, verstellt in allen Dingen; Lieb- 
haber von Gelagen zu jeder Stunde des Tages, Schlemmer der 
Kehle?) .... Sie verschlingen die Güter der Armen und sagen, daß 
sie das aus Erbarmen tun. Ihre Hände und Sinne treiben Un- 
reines und ihr Mund redet Ungeheures und dazu sagen sie: 
„Rühre mich nichtan, daß du mich nicht verunreinigst.“°) 


) Ass. Mos. VI, VII: qui enim magistri sunt doctores eorum illis tem- 
poribus erunt mirantes personas cupiditatum et acceptiones munerum et 
pervendent justitias aceipiendo poenas. Genau wie in der eben zitierten 
Talmudstelle Sota 41b: ywynn Ypbpnn 2A mnynn. 

?) ib. VII: Et regnabunt de his homines pestilentiosi: et impii, dicentes, 
se esse justos et erunt homines dolosi, sibi placentes, fieti in omnibus 
suis. cf. Jos. Antt. XVII, 2,4, wo es von diesen verweltlichten pharisäischen 
Schädlingen heißt: xai 7v yap popisv rı.’loviaixuv avdpurwv En’ dxpıßaaeı 
PEya Ppevodv Tod narplou vonou, ols yalpeıy To Yeiov npoomotoum&vwv.... 
rpoundeis. 

3) ib. bonorum comestores, dicentes, se haec facere propter misericordiam 
sed exterminatores, queruli et falaces, celantes se, ne possint cognosci; impil 
in scelere pleni et- iniquitate...... dieentes ..... tanquam principes 
erimus (dasselbe sagt Josephus Antt. XIII, 16,2 von den Pharisäern: «ai 
wadina: odbösy besmor@v ÖL&ypepov), et manus eorum et mentes immunda 
tractabunt u... et superdicent: noli me tangere, ne inquines me. 
Auch Örigines scheint in dieser Schilderung die Pharisäer erkannt zu haben, 
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Zu jeder dieser Anklagen können frappante Parallelen aus dem 
Talmud und aus Josephus beigebracht werden, die wieder sämtlich 
mit den in den Evangelien gegen die heuchlerischen Pharisäer und 
Schriftgelehrten erhobenen haarscharf übereinstimmen, so daß es 
keinem Zweifel unterliegen kann, daß unter den in der Assumptio 
gegeißelten Heuchlern, welche Bewunderung für ihre Lieblinge — 
wenn sie ihren Willen tun —, große Empfänglichkeit für Geschenke 
an den Tag legen, alle Laster in den Mantel der Frömmigkeit 
hüllen und dabei sich vor jeder Berührung mit der Menge ostentativ 
scheuen: „um nicht verunreinigt zu werden“, nur die bei Josephus 
und im Talmud so markant gezeichneten politischen, an jede Re- 
gierung sich herandrängenden herrsch- und vergnügungssüchtigen 
Pharisäer gemeint seien. 

Zum offenen Kampf zwischen den Am-haarez und den Phari- 


denn auch er zeichnet die letzteren fast mit denselben Worten cf. Orig. 
Comment. in Math. 23,23: Similiter Pharisaei sunt omnes, qui justificant semet 
ipsos et dividunt se a ceteris dicentes: noli mihi appropriare, quoniam 
mundus sum. — Gleichwohl hat man in dem Verf. der Assumptio einen 
Pharisäer und in den hier gegeißelten heuchlerischen Schriftgelehrten die 
Sadduzäer erkennen wollen. Bessere Einsicht verrät auch hier Baldensperger. 
Er sagt hierüber 1. ce. 41sq.: „Vielleicht sind ‚nicht lauter Pharisäer gemeint, 
aber auf das, was geschichtlich von diesen feststeht, passen mehrere Züge 
seiner Darstellung trefflich. Dem einfältigen, aufrichtigen Manne, welcher der 
Schreiber der Assumptio war, scheinen einige seiner pharisäischen Volks- 
genossen besonders wegen ‘ihrer Heuchelei und ihrer zweideutigen Haltung 
(homines dolosi ete.) in hohem Grade zuwider gewesen zu sein. Darum muß 
aber seine Schrift nicht vom Christentum beeinflußt sein. Es braucht doch 
nicht erst Jesus dieses Erzlaster des Pharisäismus entdeckt zu haben, wenn er 
es auch tiefer durchschaute als die Andern. Auch schon der Täufer Johannes 
hatte sie dieser Untugend halber an den Pranger gestellt. Unser Verf. läßt 
sich nicht durch die Scheinheiligkeit und die levitische Reinheitssucht der 
Heuchler blenden ..... Er ist zwar ein Mann des Gesetzes, aber er nimmt 
es ernst und achtet auf den Kern. Will man ihn und den Kreis der ihm 
gleichgesinnten Gruppe identifizieren, so dürfte man sie am besten in Zu- 
sammenhang bringen mit den seit der makkabäischen Erhebung bekannten 
Chasidäern, welche die weitere Entwicklung des Hasmonäerstaates immer mehr 
vom öffentlichen Leben zurückdrängte. Politisches Treiben, weltliche Pläne 
liegen unserm Apokalyptiker fern. Er ist. kein Zelote. — Er ist ein mes- 
sianischer Pietist.“ — Dieses Urteil ist im allgemeinen zutreffend, nur 
hat Baldensperger übersehen, daß außer dem Täufer und Jesus, auch Josephus 
und der Talmud selbst dieses Erzlaster des Pharisäismus entdeckt und dasselbe, 
wie wir gezeigt, nicht minder hart wie jene verurteilt haben. 
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säern, in welchem die ersteren die ungestümen Angreifer waren, 
kam es erst — soweit uns geschichtlich bekannt — mit dem Auf- 
treten des Täufers Johannes, der eine mächtige und nachhaltige 
Bewegung im Volke Berwörmiet, die nicht mehr zur Ruhe kommen 
wollte. Denn sie bedeutete, wie der zweite Evangelist richtig, her- 
vorhebt: den Anfang des Evangeliums! Der weithin ertönende Ruf 
dieses Predigers in der Wüste bereitete tatsächlich der kommenden 
Weltreligion den Weg. Er ertönte wie die Posaune des Welt- 
gerichts, und auf seine eindringliche Mahnung: Tut Buße, das 
Himmelreich ist nahe herbeigekommen! strömten „die Stadt Jeru- 
salem und das ganze jüdische Land und alle Länder an dem Jordan 
herbei und ließen sich taufen von ihm am Jordan und bekannten 
ihre Sünden“.') — Aber mit dem Kampf um das Himmelreich er- 
öffnete er zugleich den Kampf gegen den heuchlerischen und ver- 
derbten Pharisäismus und den völlig entarteten Sadduzäismus. 
Denn als er viele Pharisäer und Sadduzäer zu seiner Taufe 
kommen sah, herrschte er sie an mit den Worten: Ihr Ottern- 
gezücht, wer hat denn euch gewiesen, daß ihr dem künftigen Zorn 
entrinnen werdet? Sehet zu, tut rechtschaffene Frucht der Buße. 
Denkt nur nicht, daß ihr bei euch wollt sagen: Wir haben Abraham 
zum Vater. Ich sage euch: Gott vermag dem Abraham aus diesen 
Steinen Kinder zu erwecken. Es ist schon die Axt dön Bäumen 
an die Wurzel gelegt. Darum welcher Baum nicht gute Frucht 
bringt, wird abgehauen und ins Feuer geworfen.?) 

Es war ein gewaltiger Sturm, der da durch einen frischen 
Diasporahauch erregt wurde. Ja wohl, es war Diasporageist. 
der aus dem Täufer sprach: die Losung, mit der er auftrat, die 
Losung, daß alle Menschen unterschiedslos, gleichviel ob sie von 
Abraham oder von heidnischen Eltern abstammen mögen, erlöst 
werden können, ist jüdisch-hellenistischer Eigenbau.’) Das 
alte, enggefugte, politisch drappierte Religionsgebäude begann zu 
krachen und zu bersten, und ein Größerer, der folgte, ausgerüstet 
mit der Macht der ewigen Wahrheit, mit einem unbeugsamen, todes- 
verachtenden Willen und mit den blanken Waffen des ethisch ge- 
läuterten Zeitgeistes, eine hehre Gestalt, unter der das Gemeine 


1) Math. 3,2—7. 

2) Math. 3,7—11. Luce. 3,3—10. 

3) Eingehenderes hierüber in Friedländers Gesch. der jüd. Apol. 297—312. 
Fr 7x 
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in wesenlosem Scheine verschwand, zertrümmerte vollends das 
morsche Alte und öffnete gewaltsam die Hallen des Tempels dem 
neuen Geiste, der sich hier zwar schon längst angekündigt, schon 
längst Einlaß begehrt hatte, aber stets von falschen Priestern und 
scheinheiligen und selbstsüchtigen Lehrern abgewiesen wurde, so 
daß er lange abseits von dem offiziellen jüdischen Leben in den 
unteren, von glaubensstarken apokalyptischen Lehrern betreuten 
Volksschichten, in den Konventikeln der essenischen Gemeinschaften 
und in den in Jerusalem im Angesicht des Tempels befindlichen 
und von Diasporajuden erfüllten Synagogen ein bescheidenes Da- 
sein fristete, mit zitternder Ungeduld der Erfüllung der Zeit ent- 
gegenharrend. 

Der Täufer war ein gewaltiger Rufer im Streite, er stampfte 
Massen aus dem Boden, die zerstören sollten, was nicht mehr 
lebensfähig; allein die Kraft des Aufbauens war ihm versagt. Er 
konnte den Dingen, die da kommen sollten, vorarbeiten, einem 
Größern, auf dessen Herannahen er auch hinwies, den Pfad be- 
reiten, aber es fehlte ihm die Schöpferkraft, um ein neues Evan- 
gelium bringen zu können. Und das gesteht er denn auch, klar 
sich der Grenzen seines Könnens bewußt, offen und ehrlich denen 
gegenüber ein, die in ihm den erwarteten Messias sehen wollten: ') 
„Ich taufe euch“, sagte er, „mit Wasser zur Buße; der aber nach 
mir kommt, ist stärker denn ich, dem ich auch nicht genugsam 
bin, seine Schuhe zu tragen; der wird euch mit dem heiligen Geist 
und mit Feuer taufen. Und er hat seine Worfschaufel in der 
Hand; er wird seine Tenne fegen, und den Weizen in seine Scheune 
sammeln; aber die Spreu wird er verbrennen mit ewigem Feuer.“’) 

Mit dem Auftreten des Täufers kündigt sich in der Weltge- 
schichte ein großer und erhabener Moment an, in welchem eine 
unter den krampfhaftesten Anstrengungen dreier Jahrhunderte ge- 
leistete Kulturarbeit, bestehend in der Umwertung aller ethischen 
Werte ins Religiöse, in gottgeoffenbarte Weltreligion, zur Reife ge- 
langt, die Zeit der Erfüllung entgegengeht und der neue Geist sich 
anschickt, alle Dämme, welche die finsteren Mächte des Irrwahns 


') Iue. 3,15: Ilposöoxövros SL Tod Anod xal draloyılopevwy Tavrwv Ev Tais 
zapdlars abray mepl tod ’Iwavwvon, phmotse abrös ein 6 Xpworös «TA. Joh. 1,20: 
xal buoAöynse, Kal 00x Npvnsaro: Hal wuoAdynoev, Ort 0dx ein Eyi 6 Npuotös xTA. 

?) Math. 3,1113 u. Par. 
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gegen ihn aufgeführt, mit eruptiver Gewalt zu durchbrechen. - Es 
war ein Moment ganz ungeahnter geistiger Kraftentfaltung, und es 
ist ganz begreiflich, daß all das Große, daß da geschah, als ein 
Wunder, als ein Werk des unmittelbar eingreifenden Gottes — 
und nach den Weissagungen der Propheten sollte ja das messianische 
Weltreich eine Schöpfung Gottes sein — angestaunt wurde. Die 
Saat, die tausende, regsame, von himmlischer Begeisterung geleitete 
Hände Jahrhunderte hindurch angebaut, sie fing jetzt an aufzu- 
gehen. „Es gibt Zeiten“, sagt ein moderner Philosoph zutreffend, 
‚ „die anscheinend nichts Großes hervorbringen, weil sie das Große 
erst vorbereiten. In diesen wird in tiefer Stille die Saat gelegt. 
Und es gibt Zeiten von überquellender Fruchtbarkeit, in denen sich 
mit einem Male die latenten Kräfte von Jahrhunderten zu entladen 
scheinen. Hier drängt sich das mächtige Wollen und Können der 
Menschheit gleichsam in einen kurzen Augenblick zusammen. In 
ihnen wird das Erntefest gefeiert.“') — Mehr denn drei Jahr- 
hunderte hindurch arbeitete das griechische, an Zahl nicht minder 
als an Intelligenz dem palästinnenischen weit überlegene Judentum in 
selbstlosester Weise unter den unsagbarsten Anstrengungen und An- 
feindungen an der Verbreitung seiner Moral- und Sittenlehre in 
der griechischen Welt und an der Bekehrung der Heiden zu seinem 
im Geiste der herrschenden Philosophie umgestalteten Mosaismus, in 
Wort und Schrift für seine ihm von den Propheten aufgebürdete 
Mission: „das Licht der Völker zu werden“, bis zur Erschöpfung 
kämpfend.?) Endlich begann die Saat aufzugehen. Es nahte die 
Zeit der Ernte heran, die Jesus in der ihm eigenen lichtvollen und 
blitzartig das Dunkel erhellenden Weise begrüßte, zu seinen Jüngern 
sprechend: „Denn hier ist der Spruch wahr: dieser säet, 
der andere schneidet. Ich habe euch gesandt zu schnei- 
den, das ihr nicht habt gearbeitet; andere haben gear- 
beitet und ihr seid in ihre Arbeit kommen.“°) — Einer 
der rührigsten und weitausholendsten Schnitter war der Täufer. 


1) Oscar Ewald, Romantik und Gegenwart p. XI. 

2) Hierüber M. Friedländer, Geschichte der jüd. Apologetik p. 31sgg. 
192 gg. 

3) Ev. Joh. 4,37—38: &v yap tobtw 6 Adyos dariv 6 aAmdivös, Or alas Eorlv 
6 orelowv, xai AMMos 6 Bepllwv. Erw dmtosrea üpäs Yeplieıv 6 oby’ byeis 
xeroriarare” dor xexonlaracı, zal bpeis els tüv xdnov abrwv elseAnAdlare. 
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Aber er wurde bald von dem Mächtigern, der nach ihm kam, in 
den Schatten gestellt. 

Gleichwohl war die Johanneische Taufbewegung von nach- 
haltigster Wirkung und keineswegs so harmlos, wie die moderne 
jüdische Geschichtsschreibung annehmen will. Es verlohnt sich zu 
zeigen, wie diese Geschichtsschreibung, die sich in den Kreisen der 
jüdischen Theologen so großer Beliebtheit erfreut, und die hier 
geradezu autoritativ geworden, sich die Johanneische Taufbewegung 
zurecht gelegt hat. Sie vermag nämlich in ihr nicht die geringste 
Spitze gegen den Pharisäismus zu entdecken und will nicht ein- 
räumen, daß sie aus einer geschichtlichen Notwendigkeit hervor- 
gegangen, noch daß sie von einem dauernden Erfolg begleitet war. 
„Ob die Menge“, fragt Graetz, „gebessert von der Jordantaufe heim- 
kehrte, und ob der symbolische Akt einen tiefern sittlichen Ein- 
druck hinterlassen hat? Im ganzen brauchte das jüdische 
Volk, namentlich in den mittleren Schichten der Städte- 
bewohner, gar nicht dieser krampfhaften Erschütterung 
zur innern Besserung; es war keineswegs so lasterhaft 
und entartet, und die Mittel, welche ihm die ausgeprägte 
Religionsform reichte, waren hinlänglich, es auf dem 
Weg des Guten zu erhalten. Zu keiner Zeit war die Opfer- 
willigkeit der Massen größer als in dieser, und dies setzt einen 
regen Sinn und edle Gesinnung voraus. Wenn Leidenschaftlichkeit 
den Einen oder den Andern zu Vergehungen oder Verbrechen hin- 
ııß, so liegen ja solche Ausschweifungen in der menschlichen 
Schwäche. Nach zwei Seiten hätte vielleicht Johannes’ Aufruf 
zur Bußfertigkeit heilsam wirken können: nach oben und nach 
unten, auf die durch die Römer verderbten jüdischen Aristo- 
kraten und Reichen und auf das durch die vielfachen Kämpfe 
verwilderte Landvolk. Aber die Großen verlachten wohl den 
gutmütigen Schwärmer, welcher durch die Jordantaufe das Wunder 
der messianischen Zeit herbeizuführen gedachte, und die Söhne der 
Scholle (Am-haarez) waren viel zu stumpfsinnig, dem Rufe der 
Besserung zu folgen. — Johannes’ Aufruf war viel zu harmlos und 
ging zu wenig über den Kreis gewohnter Vorstellungen 
hinaus, als daß er Anstoß bei der herrschenden Partei 
der Pharisäer hätte erregen können. Die Jünger, die sich 
ihm näher anschlossen und die Lebensweise des Meisters fortge- 
führt haben, beobachteten das Gesetz in aller Strenge und fügten 
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sich sogar dem äußerlichen Fastengebote. Wenn die Pharisäer, 
d.h. in der damaligen Zeit die Hilleliten und Schammaiten, auch 
nicht sehr von der essäischen Schwärmerei und Übertreibung ein- 
genommen waren, so befanden sie sich doch mit den Morgen- 
täufern in keinem Gegensatze. Schwerlich wird also der 
Täufer mit den Trägern der Religion angebunden haben, 
um sie „Otterngezücht“ zu nennen, „welche dem Zorn des Jüngsten 
Gerichts nicht entgehen werden“. Von dieser Seite her hatte Jo- 
hannes wohl kein Hindernis für seine Wirksamkeit.‘ ') 

Welch verkehrte Geschichtsauffassung! Da ist jeder Satz ein 
Irrtum und eine Irreführung, eine willkürliche Verdrehung historisch 
gesicherter Tatsachen! Rechts und links ist alles vertauscht, alles 
verschoben zugunsten des Pharisäismus, der intakt bleiben und aus 
allen Angriffen und Fährnissen triumphierend als alleinseligmachende 
Kirche hervorgehen muß. 

Wie, es fehlten uns darüber Nachrichten, ob die Taufe am 
Jordan einen tiefern und nachhaltigen Eindruck hinterlassen? Und 
wie wäre sonst die Entstehung und ungeahnt rasche Ausbreitung 
des Christentums zu erklären, das schon bei seinem ersten Lallen 
die Massen dieses angeblich verwilderten und stumpfsinnigen „Land- 
volkes“ so mächtig anzog, das schon bald nach seiner Geburt in 
allen Zungen redete, und den Juden „aus allerlei Volk, das unter 
dem Himmel“, verständlich? Wie wäre es sonst denkbar, dab 
die Galiläer, die da redeten, von allen Juden und Proselyten, ob 
sie Parther, Meder, Elamiter, Mesopotamier, ob sie aus Judäa, 
Kappadozien, Pontus, Asien, Phrygien, Pamphylien, Ägypten, Libyen, 
Kyrene, Rom, ob sie Kreter oder Araber waren, verstanden werden 
konnten und so deutlich, als ob jeder dieser Diasporajuden die 
Sprache zu hören wähnte, in der er geboren?) 

Wenn es aber damals im jüdischen Volke um das religiöse 
und sittliche Leben so tadellos bestellt war, daß es jener „krampf- 
haften Erschütterung zur inneren Besserung nicht bedurfte“, warum 
scharten sich dann die Massen so sehr um den Täufer und um 
Jesus? Freilich nach oben, will sagen nach der Seite der Aristo- 
kraten hin, nämlich: der Sadduzäer, und ebenso nach unten, nach 
der Seite des Landvolkes — in deren beider Mitte, nach Graetz, 


!) Graetz, Geschichte der Juden III?, 220g. 
2) Act. 2,5-13. 
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die herrliche Oase der Pharisäer blühte — da herrschte Nacht 
und Grauen; da wäre für den Täufer ein großes Feld gewesen, 
versittlichend zu wirken. Allein dieses soll ihm völlig verschlossen 
und unzugänglich gewesen sein! — Der Verfasser der „Geschichte 
der Juden“ hat also nicht die leiseste Ahnung davon, daß eben aus 
diesem „verwilderten und stumpfsinnigen Landvolk“, in welchem 
allein die Hoffnung auf das endliche Erscheinen des von den Pro- 
pheten verheißenen und von begeisterten Apokalyptikern unaufhör- 
lich gepredigten messianischen Reiches fortglomm, diese intensive, 
die Weltreligion vorbereitende Taufbewegung, an die Jesus un- 
mittelbar anknüpfte, hervorgegangen war. Er hat aber auch keine 
Ahnung davon, daß es sich in dieser Taufbewegung nicht um eine 
alltägliche Bußpredigt, sondern um eine machtvolle Aufforderung zur 
völligen inneren Umwandlung handelte, um eine der eindring- 
lichsten Mahnungen: den alten Menschen abzutun und den neuen 
anzuziehen, um in das Himmelreich eingehen zu können! 


Dazu sind die Besten — und nach Graetz waren ja die pharisäi- 
schen Juden jener Zeit durch „die ausgeprägte Religionsform hin- 
länglich auf dem Wege des Guten erhalten“ — nicht genug, sie 


müßten sich denn vorerst mit aller Anstrengung emporläutern. 

Wahrlich eine krasse Verkennung des tief sittlichen und mächtig 
erhebenden Kerns der Johanneischen Taufbewegung, den selbst 
Josephus, der doch am Ende auch ein Pharisäer gewesen, zu wür- 
digen verstand! Für Graetz ist der Aufruf des Johannes viel zu 
harmlos und nicht über den Kreis gewohnter Vorstellungen hinaus- 
gehend, als daß er Anstoß bei der herrschenden Partei der 
Pharisäer hätte erregen können! Daran liegt’s: Gegen den 
Pharisäismus, dessen „ausgeprägte Religionsform“ vollkommen hin- 
reichte, um das Volk auf dem Weg des Guten zu erhalten, konnte 
die so ungestüm auftretende Taufbewegung nicht gerichtet gewesen 
sein; sie war ja im Gegenteil Geist von seinem Geiste, und es 
fehlte nicht viel, daß der Täufer uns als ein Pharisäer vom rein- 
sten Wasser vorgeführt wird; ja er überbietet ihn sogar, da er ja 
ein Adept des Essenismus, der ja „eine Übertreibung des Pharisäer- 
tums“.) — 

So wird jede Spur. prinzipieller Gegensätzlichkeit zwischen der 
Johanneischen Taufbewegung und dem Pharisäismus weggedeutet; 


!) Graetz, Gesch. III2, 81, 87. * 
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es schwebt im Gegenteil über beiden derselbe Geist, sie sind beide 
Kinder desselben Milieus. Und wenn dennoch der Täufer den 
Pharisäern schimpfliche Benennungen, wie „Otterngezüchte“, an den 
Hals wirft, die dem Zorn des künftigen Gerichts nicht entgehen 
würden, dann „stammen diese sicherlich aus den ersten Reibungen 
zwischen Juden und Judenchristen in der Bar-Kochbaischen Zeit 
und sind auch Johannes dem Täufer in den Mund gelegt worden“.') 
Die Predigt des -Täufers war hiernach durchaus nicht antiphari- 
säisch und in ihrer Wirkung ganz harmlos. 

Weiter kann wahrlich die Verschleierung nicht getrieben werden! 

Da hat Josephus die Sache doch tiefer erfaßt und sie mit 
möglichster Treue zur Darstellung gebracht. Er kennt die große 
Bedeutung, welche zumal das auf Heidenbekehrung ausgehende 
Diasporajudentum der die vollständige Sinnesänderung, die gründ- 
liche Umwandlung des ganzen Menschen symbolisierenden Taufe 
beimaß und faßt denn auch die die großen Massen ergreifende 
Johanneische Taufbewegung als eine epochale Erscheinung auf. 
Bei der Gelegenheit, wo er von der Niederlage spricht, die der 
Tetrarch Herodes durch den König des peträischen Arabien erlitten, 
berichtet er: 

„Manche unter den Juden erblickten in dem Untergang des 
herodeischen Heeres einen Fingerzeig Gottes, der von Herodes für 
den Täufer Johannes die gerechte Strafe forderte. Diesen hatte 
nämlich Herodes töten lassen: einen trefflichen Mann, der die 
Juden aufforderte, sich der Tugend eifrigst zu befleißigen, gegen- 
einander Gerechtigkeit, gegen Gott Frömmigkeit zu üben, und so 
vorbereitet, sich zur Taufe zu vereinigen; denn dann 
werde die Taufe Gott wohlgefällig sein, indem sie die- 
selbe nicht zum Zwecke der Sündenvergebung anwendeten, 
da ja ihre Seele schon durch ein gerechtes Leben gehei- 
ligt sei, sondern zur Heiligung des Leibes.’) Da nun von allen 
Seiten die Massen ihm zuströmten — sie wurden nämlich 
durch seine Reden in tiefe Erregung versetzt?) — begann 


1) ib. 22]. Anm. 2. 

2) Antt. XVII, 5,2: oötw yap xal mv Bantısıv drodextnv abru Ypavelsdaı, 
pn ini Tıvwv Apaprddwy Taparriseı Ypwuevwv, AAN Ep’ ayvela Tod obparog, Üte 
ön al buyis Ötzaoobvn TTpoeXXexadapn.evns. 

3) ib.: xal TWv AAwv oustpepon&vwv, zal yap Mpunsav Emi mieiorov Tr 
4xpodosı TWy Adywv. 
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Herodes zu fürchten, die hinreißende Beredsamkeit des Mannes, 
welche eine solche Macht auf die Menschen ausübte,") möchte leicht 
einen Aufruhr herbeiführen. Er hielt es daher für angezeigter, ihn 
früher aus dem Wege zu räumen, bevor noch irgend eine Neuerung 
von ihm ausgegangen, als später nach einer bereits erfolgten Um- 
wälzung die Unschlüssigkeit bereuen zu müssen. Auf diesen Arg- 
wohn des Herodes hin wurde Johannes in Fesseln geschlagen, nach 
der bereits erwähnten Festung Machärus gebracht und daselbst ent- 
hauptet. Die Juden aber hegten die Überzeugung, daß der Tod 
dieses Mannes die Ursache war von dem über das Heer hereinge- 
brochenen Verderben, da Gott dem Herodes zürnte.“”) 

Sie war also nicht so ganz harmlos, diese Johanneische Tauf- 
bewegung, zu der die Massen von allen Seiten derart zuströmten, 
daß sie dem Tetrarchen über den Kopf zu wachsen anfing. Die 
Aufforderung des Täufers zur Ein- und Umkehr ging aber auch 
weit „über den Kreis gewohnter Vorstellungen“ hinaus. Denn sie 
verlangte nicht bloß eine äußere Taufe etwa nach der Art der 
„Morgentäufer“ des Talmud, mit denen man hüben und drüben 
die Essener so gern identifizieren will, um ihre so gründlich miß- 
verstandene Eigenart aus dem Pharisäismus erklären zu können; 
sie verlangte nicht bloß die Ablegung ‘des hergebrachten Sünden- 
bekenntnisses; wohl aber forderte sie jene Taufe, die die Religions- 
philosophen der jüdischen Diaspora predigten: die Taufe als Symbol 
der Wiedergeburt, die nur unter Aufwand der äußersten mensch- 
lichen Anstrengungen bewirkt werden kann, jene Buße, die zwar 
nicht unmittelbar zum Himmelreich führt, die aber im Drange 
nach Besserung alle Ungerechtigkeit und Selbstsucht abtut, um sich 
einem frommen und enthaltsamen Leben zu widmen. Diese Meta- 
noia galt den jüdisch-hellenistischen Religionsphilosophen als die 
zweite der drei, den Menschen in die Nähe Gottes emporhebenden 
Kardinaltugenden: „Hoffnung, Buße und Gerechtigkeit“.°) Eine 


1) ib.: öeloas ‘Hpwöns To Ent Toodvde nıdavov abrod Tols Avdpwrors ATA. 

?) ib.: tols 88 ’loudators ödkav Ertl tinwpla ij Exelvon töv Öledpoy ini rw 
orparebparı yevesdar, tod Heoö xaxßs "Hpwön YeAovros. 

3) Philo, de praem. et poen. II, 410: Mera 2 nv EAntdos vianv dybv 
Öebrepds Eorıv, EV W merdvora aywvilerar, Ti pEv drpentoun xal dneravortou, 
zal del xard rabra zal boabrws Lyobons Pboews dpoipioase, Hip dE xal Epwri 
ob Beitlovos EFalpyns natasyedeica, zal ameböouga xaralıneiv HEV TNV GVTPOPOV 
mAeoveklav xal dörniav, pedopplsasdar BE Tpös oWwepposdyny Aal dtatosbvnv, xal 
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solche Umwandlung von Grund aus, ein völliges und rückhalt- 
loses Verleugnen der ganzen frühern Lebensführung verlangten die 
Apostel der jüdischen Diaspora von den dem Judentum sich 
zuwendenden Heiden: Der Übertretende soll alle Sitten und 
Gewohnheiten seines Volkes aufgeben, soll von der Unwissenheit 
zum Wissen, von der Unbesonnenheit zur Besonnenheit, von der 
Unmäßigkeit zur Enthaltsamkeit, von der Unsicherheit zur Zu- 
versicht und Festigkeit, von der Finsternis zum Licht vorschreiten. ') 
Der Lohn aber für die Überwindung des alten sündigen Menschen 
ist ein glückseliges Leben.”) 

Die Taufe als Symbol dieser Metanoia ging gar „sehr über 
den Kreis gewohnter Vorstellungen“, die sie ja bekämpfen und 


tüs ahkas aperas. cf. De Abr. II, 3: Asurepav 88 Eyaı rasıv A Em Tols duapravop.evars . 
peravora xal Beittwars, Odev Eis Avaypdgeı rov ano yelpovos Blou rpös Tüv 
Anzivova peraßalövrau, Ös zaleitar zapd Ev "Eßpatous ’Evaoy — Ep’ 06 xal taurl 
Aekexrat, „üs Apa ehmptsrnsev ’Evoy to Oed, zal oby’ huplsxero, Örı nereinxev 
abrov 6 Yeos“. °H yap werddesıs Tponnv Eupalver al meraßoAnv mpös dt To 
BeArıov dj neraßoin, Ölorı npowndela yiverar deod xıA. Und ib. 4: Ark tor elney, 
Örı 8 peraredels ob mr, Me ee on ses ee * ui 
xal 25 dwpoodyns eis ppovnawv, &4 Te Öeillas els avöplav, xal 2 dooßelas eis 
eboeBeray* zal mahıv Ex Ev Bılmdovias eis Eyxpareıav, &2 DE oLodoklas els aruplav 
A. Ferner ib. 5: Ob der ÖL dyvoeiv, OTı Ta Öeurepeia peperaı merdvora 
teleiöentos, borep xal dvödcon obparos 7 mpös byıelav 2E dslevelas peraßoin 
To niv oDv Öinvexis zal Teleiov Ev dperais Eyyurdıw Yelas loraraı Öuvapews xTA. 

1) Philo, De poenit. I,405sgq.: lläyras odv door Toy Ariornv xl rarepa 
tod ravrös ei xal pin 2& Apyns oeßerv Aslwoav, aAN Üstepov, ovapylav Avri oAU- 
apyias otßeıw Aomasdpevor, Yılrdrous xal auyyevsordroug broAnmteov, TO pEYLOTOV 
eis yıllav zal olzetösrnra mapasyop£vous Yeopıkis MNos, ols ypn xal ouvijdeolar, 
zufinep üv el zul tupAol mp6repov Ovres, dveßiebav, Ex Badurdrou oxörous abyo- 
sıddstarov aBs lüdvres. — 1 uEv odv npWrov zal dvayzanstaroy Tav Els nerävoLav 
elorrau- neravoeitw dE Ts, un uövov Ep’ ols Ararndn moAdv Ypövov Ta yeynıa rpö 
od Ayevhtov zal rommrod Yavpdoas, AM zal Ev rols dlloıs, doa mept PBlov Avay- 
xala periov, bonep &% Tis Yyanlordıns Tüv raxomolıreıbv ÖyAoxpatlaz, els nv 
edvonwrdeny moAttelav Önnorparlav, oör' Eorıv 2E apadllas eis Emiotnumv was 
dyvora alsypov, 25 Appoabvns els ppöynow, 85 duparelas eis Eyupdreiav, EC aönnlac 
eis Ötxaoobynv, 2E arolulas eis Yahbaresenta. Ildyxarov yüp xal ouupepov me 
woAeiv dperaotpentl npös dperhv, warlav Enißodlov deororvav drokmövras. Ava 
8’ dvayzaiov Eneodur Ws &v Alp oxıdv-ombparı, zal Ti Tod Övrog Heod rum räsav 
rov TOv Alwy dper@y xoLvwviav. 

2) ib. 406: Tivovrar yap ebdbs ol ErhAuraı oWppoves, &yxrpateis, aldrnoves 
uepor Ypnorol, Yıldvwdpwrot, gepvol, Ölzaroı, peyalöppoves, aAnVelas Epaaral, Apelt- 
ToUg Ypnkarwy zal Nöovns. — 
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durch neue, höhere ersetzen sollte, hinaus und war gar sehr ver- 
schieden von jener der Morgentäufer. Sie verlangte einen ungemein 
schwierigen und rauhen Aufstieg, der nur durch große Willenskraft 
und unter Mitwirkung der göttlichen Gnade bewältigt werden 
konnte.) 

Aber selbst wenn wir das so überaus wertvolle, eben zitierte 
Zeugnis des Josephus nicht besäßen, wir wüßten, daß der Täufer 
nachhaltig mit seiner Predigt gewirkt, daß er sogar Schule ge- 
macht,?) und zwar nicht bloß in Judäa, sondern auch in der weiten 
Diaspora, in deren Geiste er ja predigte. Wir hören nämlich, daß 
ein Vierteljahrhundert nach dem Hingang Jesu der alexandrinische 
Jude Apollos, der nachmalige herrvorragende Mitarbeiter des Apostel 
Paulus, predigend und lehrend durch die Sygnagogen der Diaspora 
ging, ohne noch Kunde von der Existenz Jesu erhalten zu haben 
und nur von der Taufe Johannis wußte. „Es kam“, so lesen 
wir in der Apostelgeschichte, „gen Ephesus ein Jude, mit Namen 
Apollos, der Geburt von Alexandria, ein beredter Mann und mächtig 
in der Schrift. Dieser war unterwiesen den Weg des Herrn und 
redete mit brünstigem Geist und lehrte mit Fleiß von dem Herrn, 
wußte aber allein von der Taufe des Johannes. Dieser fing 
an frei zu predigen in der Synagoge. °) 

Dieser griechisch gebildete Missionar des Diasporajudentums, 
der, als er später von dem Christentum Jesu Kenntnis erhielt, das- 
selbe mit dem Geiste seines jüdischen Alexandrinismus befruchtete, 
wie dies der Apostel Paulus ihm bezeugt,‘) einer der vielen 
Diasporajuden, die lehrend und aufklärend durch die Welt zogen, 
würde gewiß, hätte er die pharisäische Religionsauffassung gekannt 
und in ihr eine erlösende Kraft gefunden, diese und nicht die Bot- 


1) cf. Orae. sib. IV, 161—168: 
"Ev rotapots Aoboaode 5Aov Ödp.as devaoısı, 
Xeipäs 7’ Entavboavres ds aldepa, TWv rapos Zpywv 
Zuyyvapınvy alteisde, xal ebasßlars doeßerav 
Impav tdoasde: Oeös dt Swoeı merdvorav. 
ef. Orac. sib. I, 128—129. 

2),.chy Math29,227n2 Par. 

3) Act. 18,24—28: &nıotduevos növov ra Bartıspa "lwivvov zrA. cf. Act.19,18q., 
wo Paulus auf Johannesjünger stößt, die nie etwas von einem „heiligen Geist“ 
erfahren hatten und erst von Paulus auf den Namen Jesu getauft wurden. 

#) 1 Kor. 3,6: &yb Epbreuoe, Amos Enörısev, AAN 6 Qeös ebkavev. — 6 
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schaft des Täufers propagiert haben. Daß er aber im Geiste des 
Johannes und nicht in jenem des Pharfsäismus lehrte und prediste, 
beweist hinlänglich, wie wenig Werbekraft dieser außerhalb der 
Gemarkung seiner engsten Heimat besaß und andererseits, wie 
weithin die Predigt des Täufers ihre Wirkung übte. 

Und endlich, was die Stellung des Täufers zum Pharisäismus 
betrifft, so würde sie, auch wenn er sie nicht selbst schon stark 
markiert hätte, genugsam durch seinen großen Nachfolger, der ja 
unmittelbar an dessen Predigt anknüpfte, sie mit seiner überreichen 
Schöpferkraft befruchtend und auf ihr das von dem Kern des 
Volkes so sehnsüchtig herbeigewünschte Himmelreich aufbauend, 
gekennzeichnet worden sein. Einen größeren Pharisäerhasser als 
Jesus war, hat es wohl niemals gegeben, und er war es, weil er 
wie kein anderer die unermeßliche Schädlichkeit des in seiner Zeit 
zur äuberlichen und scheinheiligen Frömmigkeit entarteten Phari- 
säismus erkannt hatte. Er sah in ihm das Haupthindernis für die 
Entfaltung des eigentlichen Wesens des Judentums: des Messianis- 
mus. Er fand ihn vor der Pforte des Himmelreiches gelagert 
liegen, den Menschen durch unerträgliche Gesetzesbürden, die er 
ihnen mit Bleigewichtt um den Hals legte, niederdrückend und 
jeden Aufschwung lähmend. Er sah in ihm den leibhaften über- 
mächtigen Antimessias, der nur durch übermenschliche Anstrengung 
zu besiegen und von dem „Stuhle Mosis“, den er mißbräuchlich 
an sich gerissen, herunterzustürzen war. Was Wunder dann, 
daß später die Gemeinde Jesu in diesem, der diese antimessiani- 
sche Macht niedergerungen, den Messias, den Christ, sah? 

Der Pharisäismus galt Jesu als der Inbegriff aller Scheinheilig- 
keit, als die Inkarnation der bewußten und unbewußten religiösen 
Heuchelei, die nicht genug bekämpft werden könne. „Zum ersten“, 
so warnt er seine Jünger eindringlichst, „hütet euch vor dem 
Sauerteig der Pharisäer, welches ist die Heuchelei.“') Wie der 
Täufer, nennt auch er die Pharisäer unter Androhung der höllischen 
Verdammnis: „Schlangen und Otterngezüchte.“?) 

Man sage uns nicht, daß ja auch ab und zu im Neuen 
Testament die Sadduzäer in einem Atem mit den Pharisäern 


1) Lue. 12,1: fpfato Atyeıv rpös tobg nadnras abrod, Ilpwrov mpostyere &av- 
tois ano tus böuns ray Papıoalwy, Arıs &oriv bndapısıs. cf. Math. 15,16; Mare. 8,15. 
2) Math. 23,33; 3,7; 12,38. 
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verdammt werden. Die Sadduzäer bedeuteten im Zeitalter Jesu 
nicht mehr viel, sie waren nur mehr der Schatten ihrer vormaligen 
Größe und ließen sich gern von den Pharisäern um des lieben 
Friedens willen ins Schlepptau nehmen. Es sind nur wenige Leute, 
sagt Josephus von ihnen, sie gehören aber den Vornehmsten an. 
Sie haben keinen großen Einfluß. Wenn sie einmal gezwungen 
sind, ein Amt zu bekleiden, so schließen sie sich den Pharisäern 
an, da das Volk sie sonst nicht dulden würde.) 

Der Krebsschaden des Jahrhunderts hieß: Pharisäismus. Und 
diesen zu beseitigen, um das messianische Weltreich aufbauen zu 
können, war die Hauptaufgabe der Wortführer der Am-haarez. 

Glich aber der Kampf des Täufers gegen die Pharisäer einem 
unterirdischen, lang verhaltenen dumpfen Grollen, das die nahende 
Eruption ankündigt, so waren die Wehrufe Jesu gegen die „heuch- 
lerischen Schriftgelehrten und Pharisäer“ vulkanartige Ausbrüche. — 
Gleichwohl kann nicht behauptet werden, daß ihm in seiner elemen- 
taren Erregung unbegründete Anklagen entfahren seien; denn wie 
wir gezeigt, werden auch im Talmud nicht minder diffamierende 
Anklagen gegen die „Pharisäerplage“ erhoben. Jesus geißelt die 
herrschende religiöse Heuchelei mit den schärfsten, aber der Wahr- 
heit durchaus entsprechenden Ausdrücken. In der Bergpredigt 
spricht er der Gerechtigkeit der Schriftgelehrten und Pharisäer das, 
Himmelreich ab und warnt vor diesen Schädlingen,”) deren Werk- 
heiligkeit nur Scheinheiligkeit, die Almosen nur vor den Leuten 
geben, daß sie von ihnen gesehen werden, die da gern in den 
Schulen und an den Ecken auf den Gassen stehen und beten, daß 
sie von den Leuten gesehen werden; die, wenn sie fasten, sauer 
sehen, da sie ihre Angesichter verstellen, auf daß sie vor den 
Leuten scheinen mit ihrem Fasten.°) Er sah in diesem Pharisäis- 
mus eine Lästerung wider den Geist und haßte ihn mit der 
ganzen Glut seiner tiefen Seele: Alle Sünde und Lästerung, lehrte 
‚er, wird den Menschen vergeben, ebenso die Lästerung wider des 
Menschen Sohn; aber die Lästerung wider den Geist wird den 


1) Antt. XVIII, 1,2: eis öAlyous te dvöpas obros 6 Aöyog dulxero, Tobs p.EvroL 
TpWToUS Tols däımpaoı. Mpdsseral Te An’ abrWv oböev we elmelv- Önore yap Em’ 
apyas mapeidorev, dxovalws piv zal xar' dvdyzas, rposYwpodst 8° adv ols 6 Dapı- 
oalos Atyeı, dd To un AAlwms Avextobs yeveodar tois nANdesıW. 

2) Math. 5,20. 

3) Math. 6,1-19. 
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Menschen nicht vergeben.') „Ihr ÖOtterngezüchte“, ruft er den 
Pharisäern zu, „wie könnt ihr Gutes reden, dieweil ihr böse seid? 
Wes das Herz voll ist, des geht der Mund über.“>) 

Man mag sich leicht die sittliche Entrüstung erklären, die ihn 
überkam, wenn er die ihm überall hemmend in den Weg tretenden 
Schriftgelehrten und Pharisäer des Marktes „auf Mosis Stuhl sitzen 
und das Himmelreich vor den Menschen verrammeln sah“. Dabei 
eifert Jesus zunächst gar nicht gegen die pharisäische Lehre, 
sondern gegen das Leben dieser Pharisäer. Denn er hält selbst 
die von diesen Pharisäern gepredigten Lehren für nützlich und 
fördernd: „Alles nun“, predigt er, „was sie euch sagen, daß ihr 
halten sollt, das haltet und tut’s; aber nach ihren Werken sollt 
ihr nicht tun, sie sagen’s wohl, und tun’s nicht.“°) Und in seinem 
Wehruf gegen sie, „die Minze, Till und Kümmel verzehnten und 
dahinten lassen das Schwerste im Gesetz, nämlich: das Gericht, 
die Barmherzigkeit und den Glauben“, fügt er ausdrücklich hinzu: 
„dies sollte man tun und jenes nicht lassen!**) Nur gegen ihre 
Heuchelei und Scheinheiligkeit, gegen ihre Ehr- und Herrschsucht, 
zu deren Befriedigung sie die Religion mißbrauchten, flammte sein 
Zorn auf. „Sie binden aber,“ klagt er, „schwere und unerträgliche 
‘ Bürden und legen sie den Menschen an den Hals; aber sie wollen 
dieselben nicht mit einem Finger regen. Alle ihre Werke 
tun sie, daß sie von den Leuten gesehen werden. Sie machen ihre 
Phylakterien breit und die Schaufäden an ihren Kleidern grob. °) 
Sie sitzen gerne obenan über Tisch und in den Schulen, und 
haben’s gerne, daß sie gegrüßt werden auf dem Markt und von den 
Menschen Rabbi genannt werden.°) Diese Heuchler schließen das 
Himmelreich vor den Menschen zu, sie selbst kommen nicht hinein, 
und die hineinwollen, lassen sie nicht hinein. Sie fressen der Witwen 
Häuser und schützen lange Gebete vor.“’) Diese blinden Führer seihen 


1) Math. 12,31—32. ?) Math. 12,34. ?°) Math. 23,3. 

#) Math. 23,23: tadra Eder morjoaı, “dxeiva pin Aptevat. 

5) Math. 23,4-6. Dieser Protest allein schon läßt den Am-haarez, der 
sich über äußere religiöse Zeremonien leicht hinwegsetzt, erkennen. Wie wir 
bereits wissen, gehören nach dem Talmud jene in die Klasse der Am-haarez, 
die keine Phylakteren anlegen nnd keine Schaufäden an ihren Kleidern tragen. 

6) Math. 23,6-7. 

7) Math. 23,13—14: Oval bpiv ypaumarels xal Dapısator, örı warenliere Tas 
olxlas TOy ynp&v, xal mpopdası paxp& mposeuyöpevor. Wir haben dieselbe An- 
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Mücken durch und verschlucken Kamele! Sie halten die Becher 
und Schüsseln auswendig reinlich, inwendig aber ist’s voll Raubes 
und Fraßes! Sie. gleichen den übertünchten Gräbern, die aus- 
wendig hübsch scheinen, aber inwendig sind sie voller Totenbein 
und alles Unflats!') 

Das sind freilich sehr harte Anklagen; man darf sie indessen 
nicht für Übertreibungen halten. Erheben doch die ungeheuchelt 
frommen Gesetzeslehrer des Talmud selbst nicht minder schwere 
Beschuldigungen gegen. dieselben „gefärbten“, am Mark des Volkes 
zehrenden Pharisäer, die überall, auf dem Markte und in den 
Schulen, im Allerheiligsten und in der Nähe des Thrones obenan sind, 
die Gegner mit Härte behandeln, aber die Sünden ihrer mächtigen 
Lieblinge sowie die eigenen mit dem Mantel der Frömmigkeit zu- 
decken. — Oder werden diese im Talmud nicht scharf genug ge- 
geißelt, wenn er uns in grellen Farben sieben Arten heuchlerischer 
und scheinheiliger Pharisäer von der Sorte der im Evangelium für 
ewige Zeiten gebrandmarkten vorführt? Wenn er sie die „Welt- 
verderber“ nennt! Wenn er ihrer Heuchelei den Verfall der 
Nation zuschreibt! Wenn er sie endlich von dem König Alexander 
Jannai mit den brennenden Worten gekennzeichnet werden läßt: 
Sie üben die Schandtaten eines Simri und beanspruchen 
den Lohn eines für Gott eifernden Pinchas ben Eleazar! 

Schlimmeres. wahrlich hat auch Jesus nicht von diesen Welt- 
verderbern ausgesagt. 

Die wuchtigen Streiche, die der Wortführer der Am-haarez im 
Evangelium gegen. die Pharisäer und in der Folge auch gegen die 
schweren und unerträglichen Bürden, die sie den Menschen auf den 
Hals legten, führte, erklärend: „alle Pflanzen, die mein himmlischer 
Vater nicht pflanzte, sie werden ausgereutet!“°) erweckten weithin 
einen mächtigen Widerhall. Als er den Mühseligen und Beladenen 
zurief: „Kommt her zu mir alle, ich will euch erquicken, nehmt 
auf euch mein Joch und lernet von mir; denn ich bin sanftmütig 
und vom Herzen demütig, so werdet ihr Ruhe finden für eure 


klage in der Assumptio Mos. gelesen, wo von denselben Heuchlern gesagt 
wird: „Sie verschlingen die Güter der Armen und sagen, daß sie dies aus 


Erbarmen tun: bonorum eomestores, dicentes, se haec facere propter miseri- 
cordiam. 


I) Math. 23,21—29. 
?) Math. 15,13. 


Jubel der Am-haarez über Befreiung vom Joch des Gesetzes. 113 


Seelen; denn mein Joch ist sanft und meine Last ist leicht“ :”) 
da gewann er die Herzen der Massen, denn er wurde in Wahrheit 
ihr Erlöser! Aus der innersten Volksseele heraus bejubelt ein 
späterer christgewordener Am-haarez das Erscheinen Jesu als des 
Befreiers von der schwer drückenden Bürde des pharisäischen Ge- 
setzes, ihn also begrüßend: 

„Freue dich heilige Tochter Zions, die du vieles erduldet hast, 
er selbst, dein König, zieht ein auf dem Jungen des Esels sitzend. 
Sanft erscheint er allen, damit er das uns schwer und 
‚sklavisch auf dem Nacken lastende Joch breche und 
die ungöttlichen Satzungen und die drückenden Bande 
löse!“ ?) 


2) Math. 11,28-31. 

2) Orae. sib. VIII, 324—329: 
Xaip’, ayvn Bbyarep Iıwv, xal mod nadoüca* 
Adrös oou Basılebs Enıdds Ent n@Aov dodyen, 
Ipäos räsı Yavels, Iva tor Luyov, övmep bmnuev, 
Aoörov, Öuaßdaraxtov, Er’ abyevı xelpevov dpn, 
Kat despobs ddeous Aban, Besmobs te Bratous. 
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IH. 
DIE ESSENISCHE BEWEGUNG. 


Der Essenismus tritt uns in der Geschichte von vornherein 
gleichzeitig mit dem Auftauchen des Pharisäismus und Sadduzäis- 
mus entgegen, was uns lehrt, daß er, wie diese, die Fortsetzung 
einer der vielen im vormakkabäischen Judentum herrschend ge- 
wesenen religiösen Richtungen bildete: er repräsentiert den edelsten 
jüdischen Hellenismus, der von der Weisheitsliteratur seinen Ausgang 
nahm. 

Daß dem Essenismus mehr hellenisches als jüdisches Wesen 
beigemengt war, das beweist schon der Umstand, daß keine andere 
jüdisch-palästinensische Religionssekte den zeitgenössischen heid- 
nischen Literaten und Vornehmen irgendwie bekannt oder von ihnen 
gewürdigt worden war, als jene der Essener, für welche selbst ein 
Schriftsteller von der Bedeutung eines Plinius eine gewisse Be- 
wunderung an den Tag legt. Es ist auch kaum anzunehmen, daß 
er sie für Juden, für die er sich sonst nicht im mindesten ein- 
genommen zeigt, gehalten habe; wohl aber war es die dem genuinen 
Judentum fremde, der nachplatonischen Philosophie entlehnte 
Lebens- und Weltanschauung der Essener, die ihn so sympathisch 
berührte. — Übrigens sieht sich auch Josephus bemüßigt, in den 
einleitenden Worten seiner Essenerschilderung zu betonen: sie seien 
Juden von Geburt.') 

Man hat aber ein so frühes, weil angeblich geschichtlich nicht 
nachweisbares Eindringen des griechischen Geistes in Palästina nicht 
zugeben wollen, und da der Essenismus denn doch einmal auf dem 
Boden Palästinas seine Heimstätte hatte, so konnte er nur aus einer 
der beiden daselbst dominierenden Religionsparteien: aus derjenigen 
der Pharisäer und Sadduzäer — andere kannte man nicht oder 


1) Bell. Jud. II, 8,2: "lovdatoı p&v yEvos Övree. 
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wollte man nicht kennen — hervorgegangen sein, und selbstver- 
ständlich nur aus der pharisäischen Partei, mit der er sehr nahe 
Verwandtschaft verrate. Dieses Auskunftsmittel — dargeboten von 
der Graetz-Frankelschen Rabbinerschule, die der jüdischen Wissen- 
schaft und dem jüdischen Geiste durch ihre blinde Anbetung des 
Pharisäismus und vollständige Verkennung des großen Einflusses 
des griechischen Geistes auf das nachexilische Judentum schwere 
Wunden auf Generationen hinaus geschlagen — wurde seither 
allenthalben geradezu als eine Erlösung empfunden, und so wurde 
mit dieser Blendlaterne in alle dunkeln Winkel der Geschichte des 
nachexilischen Judentums hineingeleuchtet, und — wie man in den 
Wald hineinrief, so hallte es wider. 

Der Essenismus ein Kind des Pharisäismus, ja sogar eine 
Steigerung desselben! Eine gröbere Täuschung hat es in der Ge- 
schichtswissenschaft wohl kaum gegeben. In Wahrheit ist er viel- 
mehr sein stärkster Antipode, und steht ihm ebenso feindlich gegen- 
über wie die Wortführer der Am-haarez in der Assumptio Mosis 
und im Evangelium. 

Zu so verkehrtem Urteil über das Wesen des Essenismus 
konnte man nur auf dem Wege der Willkür und Vergewaltigung 
des einschlägigen, historisch überlieferten Geschichtsmaterials ge- 
langen, indem man die einzigen uns noch erhaltenen ausführlicheren 
Darstellungen des Essenertums diskreditierte, sie teils als christliche 
Mache, teils als arg tendenziöse Übertreibungen bezeichnete. Philo 
und Josephus hätten in ihren Essenerschilderungen — insofern man 
diese für authentisch ansehen mußte und sie nun einmal nicht mehr 
streichen: konnte — übermäßig idealisiert und ganz falsche Vorstel- 
lungen von den essenischen, das Niveau des palästinensischen Juden- 
tums in keiner Weise überschreitenden Gemeinschaften verbreitet, 
hätten das, was nichts weiter als eine einfache „Übertreibung des 
Pharisäismus“ gewesen, in die Höhe der griechischen Philosophie 
emporgepriesen, die Essener zu Pythagoräern gemacht, während sie 
in Wirklichkeit lediglich eine Abart der Pharisäer, sozusagen 
„stehen gebliebene Chasidim“ gewesen seien.') 


1) cf. Graetz III?,463: „Über die Bedeutung der Essäer herrscht selbst 
in der wissenschaftlichen Welt eine so bedeutende Verkennung, daß es wohl 
lange dauern wird, ehe sich der richtige Begriff von denselben Bahn brechen 
wird. Während man die Pharisäer sehr niedrig stellte, hat man die 

g*+ 
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Aber hat denn auch Plinius fabuliert und mit Philo und 
Josephus in der Lobpreisung dieser „stehengebliebenen Chasidim“ 
gewetteifert? Und warum und wem zu lieb? Warum weiß er 
nichts von den Pharisäern zu berichten, die doch nach der An- 
sicht unserer Kritiker geistesmächtiger als die Essener waren und 
sich, ebenso wie diese, von der Menge absonderten, dabei aber 
das nachmakkabäische Judentum beherrschten? Daß aber Plinius 
den Essenern und nicht den Pharisäern ein Ruhmesblatt in seinem 
Werke widmet, beweist, zu welcher Bedeutung der Essenismus nicht 
bloß auf dem engen Boden Palästinas, sondern selbst in der großen 
Welt gelangt war, und das allein verbietet uns, hier an eine nahe 
Verwandtschaft mit den Pharisäern zu denken. Freilich nach 
Graetz hat Plinius der Essener lediglich „als Kuriosität“ erwähnt; ') 
aber hat nicht auch diesmal diesem jüdischen Geschichtsschreiber 
sein pharisäisches Empfinden das Urteil getrübt? Andere fein- 
fühligere Forscher haben hierüber anders geurteilt: „Sogar der 
skeptische Plinius“, sagt Keim,?) „verrät Sympathie und Erregung, 
wenn er die „Weltmüden“ schildert, welche den von ihm selbst 
so tief empfundenen Jammer der Menschheit irgendwie überwunden 
haben.“ 


Essäer bis in den Himmel gehoben, und bei beiden nicht auf den historischen 
Hintergrund gesehen, aus dem sie als verschiedene Richtungen ein und der- 
selben Lebensanschauung herausgetreten sind. Schuld an der Verkennung 
tragen einerseits Josephus, andererseits ein dem Philo zuge- 
schriebenes Buch über die Therapeuten, wodurch die Forscher sich 
berechtigt glaubten, die Essäer zu idealisieren. Die kritische Geschichts- 
forschung wird von vornherein annehmen müssen, daß der Essenismus 
mit seinen Eigentümlichkeiten ganz analog dem Pharisäismus und 
Sadduzäismus in. den tiefen Bedingungen des jüdisch -geschichtlichen 
Kausalnexus gewurzelt haben müsse, und nicht aus einer fremden An- 
schauung, etwa aus der neupythagoreischen Schule hervorgewachsen sein 
könne. Glücklicherweise überhebt mich die tief eingehende meisterhafte 
Arbeit meines geehrten Freundes Dr. Frankel über die Essäer der weit- 
läufigen Beweisführung: daß die Essäer aus den realen Faktoren der jüdischen 
Geschichte hervorgegangen sind, daß sie eigentlich nichts weiter als 
stehengebliebene, oder richtiger, konsequente Ohasidim waren, 
daß sie demnach von den Pharisäern nicht soweit abstanden, daß 
man sie als eigene Sekte betrachten könnte, daß sie vielmehr nur 
einen Zweig des Pharisäismus gebildet haben.“ == 
!) Gesch. III2, 464. 
2) Gesch. Jesu von Zaz. I, 298. 
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Man will aber gleichwohl nachweisen, daß alles essenischen 
Wesens Gepräge dem Pharisäismus entstamme. Natürlich, man 
sah in den ins Auge fallenden, im Grunde aber wenig bedeutenden 
Außerlichkeiten das Wesen des Essenismus und entdeckte unter 
krampfhaften Anstrengungen ähnliche Züge im Pharisäismus, die 
man übrigens ohne alle Mühe auch bei den verschiedenen philo- 
sophischen Sekten des zeitgenössischen Heidentums zu finden vermag. 

Vor allem sind es die Scheu vor jeder Verunreinigung und 
die Waschungen der Essener, welche voreingenommenen Forschern 
den Schein von Berechtigung verliehen, ihre Sekte aus rein jüdi- 
schem, oder präziser gesprochen, pharisäischem Boden hervorgehen 
zu lassen.) Charakteristisch für diese Art Forschung ist die Dar- 
stellung, die Graetz von der Entstehung des Essenerordens gibt: „Man 
findet“, sagt er, „daß Essäer sogar der Berührung mit Pharisäern 
auszuweichen pflegten, weil diese im gewöhnlichen Leben nur einen 
mindern Grad levitischer Vorschriften beobachteten. Solche Rück- 
sichten zwangen die Essäer, nur mit Gleichgesinnten zu verkehren 
und sich zu vereinigen, um keine Trübung ihres geweihten Zu- 
standes zu erfahren, und sie waren auf diese Weise genötigt, sich 
zu einem Orden zusammenzutun, dessen Regel zunächst auf ge- 
wissenhafter Beobachtung der allerstrengsten Reinheitspflege beruhte. 
Nur von Gleichgesinnten konnten sie ihre Speisen bereiten lassen, 
Kleider Werkzeuge und andere Gegenstände kaufen, von denen sie 
überzeugt waren, daß bei deren Anfertigung die Reinheitsgesetze 
beobachtet worden waren. Sie waren daher aufeinander angewiesen 
und mochten es für ratsam erachten, ihre Mahlzeiten gemeinsam 
zu halten, um jeder Beihilfe minder Strenger entbehren zu können. 
Dabei mochte ihnen das Passahmahl als Ideal vorschweben, welches 
nur in geschlossenen Kreisen (Chabura) genossen werden durfte, 
wobei also eine gewisse Gemeinschaftlichkeit der dabei beteiligten 
Mitglieder zur Pflicht gemacht war. Mit Frauen zusammen zu leben, 
‘war den Essäern fast unmöglich, um nicht durch deren anstreifende 
Berührung jeden Augenblick der levitischen Verunreinigung 
ausgesetzt zu sein. So gelangten die Essäer, von Konsequenz zu 
Konsequenz schreitend, bis zur Verachtung des Ehestandes.“’?) 


1) cf; Graetz Gesch. III, 80sqg. Lueius, Der-Essenismus 635gg- 
2) Graetz, 1. ec.81. Er fährt hier fort: „Wie sollten sie sich gar erst in 
den kriegerischen Zeitläuften mitten in der Gesellschaft mit ihrer gesteigerten 
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Das sind jedenfalls phantasiereiche, durchwegs jedoch mit 
pharisäischem Baumaterial operierende Kombinationen, die wir hier 
nur deshalb wiedergeben, weil diese Auffassung Schule gemacht 


Reinlichkeit behaupten? Nicht bloß der heidnische Feind, sondern auch der 
heimkehrende jüdische Sieger, der sich in der Schlacht an Leichnamen ver- 
unreinigt hatte, konnte ihre ganze Vorsicht zu Schanden machen. Diese Ver- 
legenheit mag den Essenern den Gedanken eingegeben haben, sich in eine 
einsame Gegend zurückzuziehen, um unbelästigt vom Kriegslärm und dessen 
für ihre Lebensweise störenden Folgen bleiben zu können.“ — Schade nur, 
daß diese phantasievolle Konstruktion durch die Tatsache, daß die Essener 
sich hervorragend an dem großen Krieg mit den Römern beteiligt hatten, über 
den Haufen geworfen wird. — Auch die Essener wurden von den damals, 
wie oben gezeigt, das Judentum im ganzen Orient so tief erregenden mes- 
sianischen Bewegungen, die vornehmlich deshalb zum Aufstand gegen Rom 
führten, weil man, auf autoritative Prophezeiungen bauend, das Erscheinen 
des Messias als unmittelbar bevorstehend erwartete, mitgerissen. Dieser Kampf 
gegen Rom galt als ein heiliger, „gottgewollter“ (ef. Orac. sib. V, 514: 
"Aorpa pdymv Wdıve Oeös Enerpebe pdysodaı). Denn aus diesen letzten schweren 
Wehen sollte sich das messianische Weltreich hervorwinden; und da durfte die 
fromme Gemeinde der Essener nicht abseits stehen. Sie, die bisher im 
Dienste des Friedens stand, in ihrer Mitte keine Verfertiger von Kriegs- 
geräten duldete, sie stürzte sich freudig in diesen Krieg. Das erfahren wir 
nicht nur von der zeitgenössischen Sibylle, die bittere Klage darüber erhebt, 
daß die Gemeinde der Frommen in diesem Aufstand vernichtet wurde (Or. 
sib. IV, 136: Edoeßewv drtı YöRov avalrıov 2EoAexouaw), sondern auch von 
Josephus: „Im Kriege mit den Römern“, so berichtet er, „haben die Essener 
die Stärke ihrer Gesinnung bewährt. Man schraubte und dehnte sie auf der 
Folterbank, man verrenkte und sengte ihre Glieder, und dennoch war man 
trotz der grausamen Anwendung aller Mordinstrumente nicht imstande, ihnen 
eine Lästerung wider den Gesetzgeber abzupressen, oder sie auch nur zu dem 
Genusse einer verbotenen Speise zu zwingen, oder ihnen eine Träne zu ent- 
locken. Sie lächelten unter Schmerzen, spotteten derer, die die Folterwerkzeuge 
anlegten und ließen freudig das Leben, als ein Gut, das sie wiederbekommen 
würden“ (Bell. Jud. II, 8,10). — Warum sonst wären diese von den srimmigsten 
Machthabern stets unangefochten gebliebenen, vielgepriesenen und viel- 
bewunderten Essener in diesem Kriege mit so ausgesuchter Grausamkeit ver- 
folgt worden, hätten sie sich ganz abseits gehalten? Allein sie hatten sich 
fraglos stark exponiert, daher die fürchterliche Rache, die an ihnen genommen 
wurde. Zum Überfluß berichtet uns Josephus, daß die Essener in diesem 
Aufstand einen physisch und geistig hervorragenden Befehlshaber ins Feld 
gestellt haben: eis..... apa 88 rorapylas ’lwavıns 6 Eooaios STpaTNYHOWv 
eneupln. mpoozerinpwro dt adıw Aböda, xal Toren, rat ”Appaods Bell. Jud. 
I, 20,4. — Ferner ib. III, 2,1: &&nyoövro 88 ie KaTaöpouns Tpels Avöpes, AARv 
TE Xopupaioı xal GUVEOW zur. mpös ols Iwdvvns 6 ’Eooatos. Es unterliegt 
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und selbst. ernste Forscher irregeführt hat. Diese Hypothese geht 
selbstverständlich von der Voraussetzung aus, daß der Talmud 
Kunde habe von dem Essenismus, der ja einen Zweig des Phari- 
säismus bilde. Wie aber, wenn der Talmud auch nicht die leiseste 
Bekanntschaft mit dem Essenismus verriete? Und so verhält es 
sich auch tatsächlich, und wird auch von einem gründlichen Tal- 
mudkenner wie Geiger zugestanden, der erklärt: es stehe fest, 
„daß Talmud und Midraschim von einer Partei der Essäer ebenso- 
wenig wissen wie die altchristlichen Urkunden“.') — Freilich er- 
gibt sich ihm hieraus, „daß dieses Schweigen, wenn es auch ihre 
Existenz nicht geradezu aufhebt, doch jedenfalls ihrer Bedeutung 
merklich Abbruch tut“. Allein dieser Nachsatz, den wir noch 
später zu beleuchten haben werden, ändert an der Tatsache nichts, 
daß Geiger ebensowenig wie jeder unvoreingenommene Talmudist 
in der talmudischen Literatur Spuren einer Bekanntschaft mit dem 
Essenismus zu entdecken vermag. 

Aber von Waschungen und strengen Verordnungen inbezug auf 
die „levitische Reinheit“ weiß doch wohl der Talmud mehr 
als genug?”) — Allerdings! Was aber berechtigt uns, die essenische 
Heiligung mit der „levitischen Reinheit“ auf gleichen Fuß zu 
stellen? So wenig die jüdisch-alexandrinische Schriftauslegung mit 
der pharisäischen, so wenig hat die äußerliche pharisäische Reini- 
gung mit der innerlichen essenischen etwas gemein. — Die später von 
dem Paulinismus mit so viel Schärfe betonte Auffassung, daß das 
Gesetz geistig sei, sowie die Freude an dem Gesetz Gottes nach 
dem „inwendigen Menschen“, sie waren lange vorher schon Eigentum 
des Essenismus, dessen Anfänge sicherlich in die vormakkabäische 
Zeit, in die Blütezeit der Weisheitsliteratur zurückreichen, die von 
dem fleischlichen Gesetz, wie es sich allmählich unter der Herr- 
schaft des Pharisäismus herausgebildet hatte, noch völlig ver- 
schont war. 


sonach keinem Zweifel, daß die Essener sich gegebenenfalls auch an einem 
Krieg beteiligten, wofern sie ihn für menschenerlösend hielten, wie den Auf- 
stand gegen die das messianische Reich aufhaltende gottfeindliche römische 
Macht. Hiermit zerfällt die Hypothese, nach welcher die Essener aus Rück- 
sichten levitischer Reinheit von der Welt und der Berührung mit den 
übrigen Menschen sich abschlossen, in sich. 

1) Jüd. Zeitschrift f. Wissensch. und Leben 1871. p. 56. 

2) cf. Lucius 1. c. p. 675g. 
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Wie sehr verschieden die Waschungen der Essener von jenen 
der „Morgentäufer“ (Toble-Schacharit) gewesen, mit denen sie 
Graetz ohne weiteres identifiziert, das braucht hier nicht mehr er- 
örtert zu werden, da wir die tiefe Bedeutung, welche der Johanneischen 
Taufe, die ja Graetz als essenisch bezeichnet, als Symbol der 
Metanoia, der geistigen Wiedergeburt des Menschen, innewohnte, 
bereits auseinandergesetzt haben. Hier sei nur noch ergänzend 
bemerkt, daß die Taufe gleichwohl kein Haupterfordernis und kein 
hervorstechendes Merkmal des Essenismus bildete, da es sonst Philo 
gewiß nicht unterlassen hätte, ihrer in seinen Essenerschilderungen 
zu erwähnen. Er weiß aber ebensowenig wie Plinius etwas von 
ihr. Nur Josephus, der mit peinlicher Genauigkeit die Äußerlich- 
keiten und Förmlichkeiten der essenischen Gemeinschaften ausmalt, 
gedenkt ihrer, indem er, und auch nur gelegentlich, berichtet, daß 
die Essener täglich um die Mittagszeit baden, um wie zu einem 
geweihten Heiligtum gereinigt beim Mahle zu erscheinen; ferner, 
daß der Novize, nachdem er das Probejahr absolviert, mit reinem 
Wasser geweiht, aber doch noch nicht zu den gemeinsamen 
Mahlen zugelassen werde. Deshalb aber behaupten zu wollen, 
daß diese täglichen Waschungen „sakramentale Bedeutung“ hatten 
und daß sie den Menschen zum Essener machten,') scheint uns 
unberechtigt, zumal der Novize nach dem Bade noch gar nicht 
Essener wurde, sondern erst nach demselben noch zwei weitere 
Jahre geprüft warden mußte, ehe er den Eid des Esseners leisten 
und in Wirklichkeit Essener werden durfte. 

Einer eingehenderen Erörterung aber bedarf die Absonde- 
rung der Essener von der Menge, weil man in ihr irrtümlich das 
ängstliche Bestreben, sich levitisch rein zu erhalten, erblicken 
und darauf die Kombination aufbauen wollte, sie seien lediglich 
übertriebene Pharisäer gewesen. Nichts ist gefehlter als eine solche 
Vermutung! Die Essener sonderten sich vielmehr von. der Menge 
ab, einsame Gegenden aufsuchend: weil sie das Bestreben 
hatten, sich ungestört von dem städtischen Lärm und 
Gewühle zu Gott zu erheben, und um in ihren asketischen 
Übungen, die sie nach der Anschauung der jüdisch- 
alexandrinischen Schule für unerläßlich hielten, sich zu * 
der erforderlichen Heiligkeit emporzuläutern, ohne durch 


) So Bousset, Die Religion des Judent. 436. 
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das städtische Leben und Treiben und die durch das- 
selbe gebotenen Anreizungen zur Sinnlichkeit abgezogen 
zu werden. 

Dies ist der wahre Grund ihrer Weltflüchtigkeit, und wir finden 
ihn auch bei Philo am Eingange seiner Essenerschilderung hervor- 
gehoben: „Erstlich“, sagt er, „wohnen die Essener in Dörfern, in- 
dem sie die Städte wegen der in denselben herrschenden Sünd- 
haftigkeit meiden, wissend, daß, wie durch schädliche Luft Krank- 
heiten, so durch die Gesellschaft unheilbare Ansteckung für die Seele 
‚ entstehe.“ *) 

Sämtliche uns über den Essenismus erhaltenen Berichte stimmen 
darin überein, daß der Grundzug seines Wesens:. Abtötung der 
Sinnlichkeit durch Übung größtmöglichster Enthaltsamkeit zum 
Zwecke seelischer Erhebung gewesen. Diese führte zu mehr oder 
minder strenger Abschließung von der Menge. Und nur hieraus, 
nicht aber durch ein gewaltsames Herbeizerren angeblich verwandter 
pharisäischer oder chasidäischer Züge lassen sich seine Eigentüm- 
lichkeiten ohne alle Schwierigkeit erklären. 

Den Schlüssel zum Verständnis des essenischen Wesens bietet 
uns die Aufklärung, welche die philonische Schrift De vita contem- 
plativa über die Weltflüchtigkeit der den Essenern so nahe ver- 
wandten Therapeuten in den Worten gibt: „Wenn die Thera- 
peuten sich ihres Vermögens entäußert haben, so fliehen sie, von 
nichts mehr angelockt, unabänderlich und verlassen Brüder, Kinder, 
Weiber, Eltern, zahlreiche Verwandtschaften, das Vaterland, in 
welchem sie geboren und erzogen wurden, weil das Zusammen- 
leben eine mächtige Anziehungskraft auszuüben vermag. 
Sie wandern aber nicht in eine andere Stadt — denn jede ist voll 
von Unruhe und unsäglichem Treiben, was derjenige nicht zu 
ertragen vermag, der einmal von der Weisheit ergriffen 
ist — sondern stellen außerhalb der Mauern ihre Meditationen an, 
in Gärten und Feldern, die Einsamkeit suchend, nicht etwa aus 
Menschenfeindlichkeit, sondern weil sie wissen, daß der Um- 
gang mit Menschen, von denen sie sich in ihrem ganzen 


1) Quod. omn. prob. liber II, 457: Odroı 6 piv npWrov xwpndov olxodot, 
züs mökeıs Sxrpendpevor, dia Tüs TÜV moAttevonevwy yerpordeıs Avoplas, elöötes &x 
züv ouvöyrwv &s dm diepos Ylopororod vöaov, Eyyıvopevnv mpooßoAny buyais 
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Wesen unterscheiden, nachteilig und schädlich ist. Men- 
schen dieser Art finden sich an vielen Orten der Welt.“ ') 

Das ist jüdisch-alexandrinische, aus dem Griechentum geflossene 
Anschauung, der wir auch sonst bei Philo unzählige Male begegnen. 
„Verderbt ist“, sagt er, „der von Natur Schlechte; der fein Ge- 
bildete aber, der ein eifriger Verehrer eines ungeschäftigen Lebens 
geworden, zieht sich zurück und liebt die Einsamkeit, indem er 
vor der Menge verborgen zu sein wünscht; nicht etwa aus 
Menschenhaß, denn er ist menschenfreundlich wie nur 
irgend einer, sondern aus Verachtung der Schlechtigkeit, die der 
große Haufe liebt, der sich freut über das zu Beseufzende und sich 
betrübt über das, worüber man sich freuen soll; deshalb schließt 
er sich ab und bleibt zumeist zu Hause, oder sucht sich außerhalb 
der Stadt die Einsamkeit der Felder für seine Meditationen aus.“°) 

Das Streben nach Enthaltsamkeit und Weisheit, wodurch allein 
man sich zu Gott erheben könne, ist nach jüdisch-alexandrinischer 
Anschauung nur dann vom Erfolg begleitet, wenn man die Be- 
rührung mit der Menge und mit dem Getriebe .des öffentlichen 
Marktes flieht und in die Einsamkeit sich zurückzieht, ohne Haß 
sich vor der Welt verschließend. „Diejenigen“, sagt Philo, „die 
Gott suchen und sich sehnen, ihn zu schauen, lieben die ihm 
teure Einsamkeit und bestreben sich hierdurch, zuerst jener glück- 
lichen und seligen Natur ähnlich zu werden“.®) — Und auf einer 
andern Stelle: „Wenn ein Mensch einmal entschlossen ist, den 
Leidenschaften obzusiegen und Lüste und Begierden zu verschmähen, 
so eile er unverzüglich vom Hause, vom Vaterland und von den 


!) De vita cont. II, 474: näsa ye rölıs xal ebvopwrdrm yneı Yopbpwv xal 
xnp&v zal Tapayav apudritwy, ds obx Ay bronelvar Tıs Ana bo ooplas Aydels 
— Ma Teryüv Em rorodvrar Tas dtarpıdas Ev “rmois 9) ovayploıs, Eprplav 
PETadLmxovtes, Od dLd Tiva bpmv Entterndeunevnv mioavdpwriav, Aa dd Tas &% 
av dvopolwv To 7d0os Erıpıdlas, AAuarreleis xal BAaßepas elösres. TloAMayod ev 
0dy TNS olxoup.evng Earl ToDto TO yYEvog. 

?) De Abr. II, 4: 6 68 doteiog Euralıv anpaymovos InAwrns Btdv yeyovins 
broywpet, xal pövwory dyamd, Aavddveıv tobs oAAods dEwv, od dd pıoavdpwrtlav 
— yiAdwdpwros yüp, el xal rıs ÜMos — ANA did To npoßeßAnedaı xaxlav, dv 6 
moAbs ÖyAog aondleran. "Qv Evera uyriodwevos olaoı Ta moAAd xaranever — 7) dd tods 
Emiport@vras auvey&otepov Eiw nölewg poeAdhv, Ev novaypin moreitar täs dtatpıßaz. 

®) ib. II, 14: Oi yap Intodvres “al Enımoloövres Yeov Aveupeiv, nv Ylinv 
abrı pövwow dyamboı, zaT abro Todto np&rov mebdovres EEomorwdodar Ti naxaplz 
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Verwandten fort. Denn die Gewohnheit besitzt Anziehungskraft, 
und es steht zu befürchten, daß er, wenn er bleibt, wieder ge- 
fangen wird, da sich in seiner Nähe viele Anreizungen befinden, 
die nach alter Gewohnheit die schlummernden Begierden leicht 
wieder wecken könnten. Viele schon haben sich durch Entfernung 
geheilt von törichten Leidenschaften. Denn durch Abwesenheit 
ihres Gegenstandes wird die Lust kraftlos. Will sich also jemand 
auf solche Weise entfernen, so hüte er sich wohl vor dem Um- 
gang mit der Menge und suche die Einsamkeit. Auch in 
‚fremden Ländern finden sich Netze, die wir zu Hause geflohen, die 
den Unvorsichtigen leicht umstricken, sobald er sich unter die 
Menge mischt. Denn der große Haufe ist die Ordnungslosigkeit, 
Arglist und Bosheit, und wer nach Tugend strebt, kann sich unter 
demselben unmöglich wohl befinden.“') Deshalb seien denn auch 
die Gesetze in der Einsamkeit der Wüste gegeben worden. „Wenn 
jemand“, so führt er ein andermal aus, „nicht wissen sollte, warum 
die Gesetze nicht in Städten, sondern in der tiefsten Wüste gegeben 
wurden, so will ich’s ihm sagen: Zunächst weil die Städte voll von 
unzählbaren Bösen sind, voll Ruchlosigkeit gegen das Göttliche und 
voll Ungerechtigkeit gegen die Menschen; denn es gibt in ihnen 
nichts, was nicht Täuschung wäre, wo das Verfälschte mehr Beifall 
findet als das Echte, und das Scheinbare, das zwar irrtümlich, aber 
eine betrügliche und einschmeichelnde Hülle um sich wirft, mehr 
als das Wahre, wo auch die Eitelkeit erzeugt wird, die hinter- 
listiger als alles ist, die man aber dort anstaunt und verehrt, in- 
dem man leeren Schein wegen goldener Kronen, purpurner Ge- 
wänder, oder wegen der Menge der Diener und Wagen heilig hält, 
auf denen die sogenannten Glücklichen oder gar Seligen erhaben 
herumgeführt werden und die zwar zuweilen mit Maultieren und 
Pferden bespannt sind, bisweilen aber auch von Menschen auf den 
Schultern getragen werden, deren Seelen mehr denn die Körper 
durch dieses Übermaß des Stolzes niedergebeugt werden.“ — Zum 
andern aber sind die Gesetze in der Wüste gegeben worden, „da- 
mit der, der sie beobachten will, seine Seele losreißen und sich 
von den schwer abzuwaschenden Makeln reinigen könne, zu welchen 
der vermischte und zusammengelaufene Haufe in den Städten hin- 
gerissen wird. Dies ist aber nur dem möglich, der abgesondert 


1) De praem. et poen. II, 411. 
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lebt, wenn nach geraumer Zeit die eingeprägten Male der alten 
Gesetzlosigkeit sich nach und nach verdunkelt und verlaufen haben 
und endlich verschwunden sind.“') Im ähnlichen Sinne läßt Philo 
den heidnischen Propheten Bileam über das jüdische Volk sich 
aussprechen: „Einsam wird es wohnen, nicht gezählt unter die 
Nationen, nicht etwa wegen Entfernung der Orte und der Ab- 
sonderung der Wohnsitze, sondern wegen der Eigentümlichkeit vor- 
züglicher Tugend, unbefleckt in ihrer Reinheit durch fremde 
Sitten“. ?) 

Das ist nun gewiß nicht jüdische, noch weniger pharisäische, 
wohl aber jüdisch-hellenistische Theorie, die, wie Philo uns einmal 
im Vorbeigehen verrät, dem Griechentum entlehnt ist. So viele, 
sagte er gelegentlich der Lobpreisung der Einsamkeit, unter den 
Griechen und Barbaren ihr Leben der Weisheit widmen, sie 
kehren dem menschenwimmelnden Markt und dem öffentlichen Leben 
den Rücken, um sich in der Einsamkeit ihren Meditationen hin- 
geben zu können.’) 

Nun verstehen wir auch, wie in De vita contemplativa von 
den Therapeuten ohne große Übertreibung gesagt werden kann, daß 
Leute dieser Art vielfach in der Welt anzutreffen seien, da es ja 
nach Philo selbst in der griechischen Welt weisheitsbeflissene Ein- 
siedler gegeben, deren Weise auch im Judentum Nachahmung ge- 
funden und hier nur eine jüdische Färbung angenommen hatte. 

Alle diese Einsiedler aber leitet das eine Motiv zur Einsam- 
keit: sich von der großen, dem sinnlichen Leben ergebenen Menge 
ab und mit Gleichstrebenden und Gleichgestimmten einem philo- 
sophischen Leben sich zuzuwenden. 

Hier tönt uns zum erstenmal aus der Geschichte des jüdischen 
Geistes das Motiv der Einsamkeit herauf. Zum erstenmal, sagen 
wir. Und nicht umsonst verdient dies Phänomen so sehr akzentuiert 
zu werden. Es vollzieht sich darin nicht etwa eine bloße Episode, 


!) De decal. II, 181sq. 

2) Vita Mos. II, 124. cf. De monarch. II, 220. 

3) De septen. II, 279: ösoı 7 rap "EAAnow 7) Bapßapoıs dsanral ooplas elol, 
dvenAhntwg xal dvumarlug LMvres, pnT dömeiv pnt dvradızeiv alpobpevot, 
Tas Toy Yiorpayp.övwv Gpiklas Extpenöpevor, zal zard ywpla molobpevor Tüs 
Starpıßas, npoßeßAnvrar Ötxaschpia xal BovAeuripta al dyopds al Exrirolas, al 
ouv6Awg, Önov Ti; TWv elxarorepwv dvdpwrwv Yasos 7) aöAAoyos, ola Biov arökep.ov 
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eine flüchtige Seitenwendung der Spekulation. Der Hang zur Ein- 
samkeit ist jederzeit ein gewichtiges Symptom, und als solches 
figuriert es vor allem im Judentum. Denn Einsamkeit ist dem 
jüdischen Wesen an sich fremd. Es sind nirgends innerhalb des 
mosaischen Volkstums Ansätze, Keime für eine ‚Existenzform ge- 
geben, die sich über das soziale Medium emporhebt. Das Judentum 
trägt einen entschieden demokratischen Charakter, das Wort in 
seiner weitesten Bedeutung genommen, also nicht als politischer und 
ökonomischer Wert. Wohl mochte es alexandrinischer Inter- 
pretationskunst gelingen, auch diesem neuen Ideal einen. würdigen 
Adelsbrief zu schaffen. Wohl hingen Abraham, Moses und andere 
gefeierte Männer des alten Bundes in der Einsamkeit ihren frommen 
Betrachtungen nach, im ahnungsvollen Schauen des Ewigen und 
seiner Herrlichkeit versunken. Ihnen aber war die Einsamkeit und 
die Fülle von Gesichten, die sich in ihr bot, niemals Selbstzweck 
sondern Vorbereitung. Sie waren einsam, um sich innerlich zu 
stärken und für ihre große Mission reif zu werden. Ganz anders 
die essenische und jüdisch-hellenistische Einsamkeit. Sie ist die 
Krone und nicht die Wurzel des Lebensbaums. Hier ist das Ver- 
hältnis ein umgekehrtes. Zuerst Aufgehen in den großen Zwecken 
der Gesamtheit, dann sinnvolle Kontemplation. Den Preis der Ein- 
samkeit erwirbt sich der, der vorerst unverdrossen in Reih und 
Glied gestanden hatte. Man zahlt seine Schuld an die Mitwelt, 
indem man für sie arbeitet. Man heimst den Lohn der Arbeit ein, 
indem man sich mit jener Bemühung das Recht auf Einsamkeit 
erwirbt.) — Das Buch des alten ‘Bundes ist ‘durchtränkt von 


1) Philo, De prof. 1,550sq., tadelt scharf diejenigen, welche die Beschäfti- 
gungen und Erwerbszweige des bürgerlichen Lebens ungeprüft verlassen, 
sagend, daß sie Ruhm und Vergnügen verachten: M&pbarrn 5t Av oDv Bedvrus 
H arndeın tois dveferdorwg dnodelmovoı Tas Ev ru noAtaW Bly rpayparelas zal 
ropıspobs, rat Öbang zal ibovns zataneppovnzevar Acyovaıy. Leuten dieser: Art, 
sagt Philo, rufen wir zu: Ihr sehnt euch nach einem abgeschiedenen, gesell- 
schaftslosen, stillen und geräuschlosen Leben? Was habt ihr denn früher für 
die menschliche Gesellschaft Schönes geleistet? (rl yap zwv &v xowvwvig zaA&v 
mpoemedelsaode;) Ihr verachtet den Reichtum. Seid ihr reich gewesen und 
habt gerecht gehandelt? Ihr gebet vor, die sinnlichen Genüsse zu verachten. 
Wart ihr mäßig, als ihr im Besitze der materiellen Mittel gewesen? Ihr ver- 
achtet den Ruhm. Habt ihr Bescheidenheit geübt, als ihr in Ehren wart? 
Ihr verlacht die Gesellschaftsordnung, und habt vielleicht nie erfahren, wie 
nützlich sie sei. Übt euch und sorgt zuerst für die Geschäfte des öffentlichen 
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sozialer Gesinnung. Vor ganz Israel verkündet Gott seine zehn 
Gebote. Aus diesem Boden entsproß kein Wert, der sich von der 
Gesellschaft emanzipiert, der die gedankenvolle Isolation zum morali- 
schen Imperativ verklärt. Fremde Einflüsse beginnen sich da zu 
zeigen. Wenn man sie auch vor der Hand nicht zu lokalisieren 
vermag, es genügt anfangs, sie als solche gekennzeichnet zu haben. 
Das Märchen von der pharisäischen Herkunft der Essener muß an- 
gesichts eines solchen Phänomens schweigen. Den Pharisäer zog 
kein inneres Bedürfnis von der „freundlichen Gewohnheit des 
Wirkens“, von den trauten Kreisen der Gemeinschaft ab. Ihn 
lockte nicht der Wunsch, „Gott zu schauen“, ins Gefilde der Ein- 
samkeit. Es kann also nicht geleugnet werden, daß man hier auf 
fremden Boden sich versetzt findet. Aus dem sozialen Charakter 
des Mosaismus ist der Sprung in weltflüchtiges Anachoretentum 
keineswegs zu erklären. Lassen wir also die unfruchtbare Speku- 
lation, die mit sophistischen Mitteln bloß verjährte Irrtümer decken 
soll, und rechnen wir mit Realitäten. Der Essenismus mit seinem 
hochragenden Eigenbau an Ideen und Idealen ist aber eine solche 
Realität und läßt sich nicht zum Schattenspiel des Pharisäismus 
verflüchtigen. Wenn sein Grundbegriff Einsamkeit also nicht aus 
dem Mosaismus geflossen ist, dann restiert bloß die andere Mög- 
lichkeit einer Herkunft aus dem Geist des Hellenismus.') Auch 
hier wird man wohl einer Reihe von Einwänden begegnen. In das 
Wesen des Griechentums ist nicht weniger sozialer Geist geprägt, 


Lebens, und wenn ihr vorher in hinreichendem Maße um eurer Brüder willen 
im politischen und häuslichen Leben tätig gewesen seid, dann mögt ihr zu der 
andern bessern Lebensweise übergehen; kämpft erst den zu den höhern 
Kämpfen vorbereitenden Kampf im öffentlichen Leben vor dem beschaulichen: 
Ilpstepov odv Eybpvaoasde xal mpoeuehertoate Tois Tod Plov rpdypasıy löloıs Te 
. xal woLvols, “al yevönevor ToAttıxol Te xal olwovonızol Öl ddeAPWVv dperWwv olxovo- 
piins Te xal moAttınts xark moAANv Teprovolav, nv eis Erepov xal dueivo Blou 
arorzlav Eoteifaode. Tov yap rpatıwav Tod Yewpnrixod Blov, rpodywvd Ttıva aylvos 
meietorepov, xaAov mpotepov StadAncar. In diesem Tadel zeigt sich, wie groß 
damals im Judentum die Weltflucht, ja sogar der mit ihr getriebene Mißbrauch 
gewesen; andererseits aber, daß die eben wegen ihrer abgeschiedenen Lebens- 
weise soviel gepriesenen Essener Leute gewesen sein müssen, die sich vorher 
um das öffentliche Leben verdient gemacht und sich ‘ein Recht auf ein be- 
schauliches Leben erworben haben. Diesen Eindruck erwecken auch die 
Essenerschilderungen bei Philo und Josephus und insbesondere bei Plinius. 
) So auch Pfleiderer Urchristent. II, 42. 


Hellenische Auffassung der Einsamkeit. 127 


als in das des Judentums. Die drei großen Denker, die ja viel- 
leicht als die Einzigen sichtbare Spuren in die jüdisch-hellenisti- 
sche Religionsphilosophie eingezeichnet haben konnten: Sokrates, 
Plato und Aristoteles waren keine Säulenheilige oder Wüsten- 
männer. 

Und es ist wahr, daß man hier Vorsicht walten lassen muß. 
Der Hellenismus hat in seinen idealen Gestaltungen nicht das Erbe 
des Buddhismus übernommen. Er predigt nirgends Abkehr von 
der Sozialität. Sokrates trug seine Lehre auf dem Markte vor. 
Das Symposion atmet den Geist freundlicher Geselligkeit. Die 
sokratische Dialektik schöpft aus dem Medium sozialen Verkehrs. 
Plato warf das Kostbarste seiner Lehre in seine Theorie des Staates, 
der Politik. Es ist keineswegs der abstrakte Ideenmensch in 
seiner beziehungsfreien Isolation, den er als höchsten Repräsen- 
tanten des Geschlechts feiert. Der Staat ist es, der die Realisierung 
der Idee gewährleisten soll, der Staat nicht als ein Aggregat der 
Individuen, sondern gleichsam als Individuum höheren Grades. 
Ebensoweit ist Aristoteles von anachoretischer Idolatrie entfernt. 
Sein Postulat sinnvoller Lebensgestaltung gründet sich auf Sozialität, 
wie er es denn nachdrücklich hervorhebt, daß wahres Glück ohne 
Freundschaft nicht gedacht werden dürfe. Hier ist also kein Platz 
für Weltflüchtige, kein Imperativ der Einsamkeit dringt ans Tages- 
licht. Wo also ist ein Band zwischen Essenismus und Griechentum 
zu suchen, wenn es sich nicht zwischen ihm und den vornehmsten 
hellenischen Denkern weben soll. -So scheint es beinahe, als 
müsse man entweder die Theorie einer nicht autochtonen Begrün- 
dung dieser Lehre aufgeben oder an einen mystischen Zusammen- 
hang mit der buddhistischen Religionsphilosophie glauben, die durch 
das Medium Alexandrias sich nach Judäa verpflanzt hat. Allein 
noch bietet sich uns ein Ausweg. Und unsere Behauptung, esse- 
nische Einsamkeit habe aus hellenischem Born geschöpft, erhält 
neue Basis. Wohl ist es wahr, daß jene Denker sich zu einer 
sozialen Weltauffassung bekannt haben. Daß sie nicht von der 
Isolation sondern von der Koexistenz der Individuen der Mensch- 
heit Bestes erwarteten. Aber der Übergang von ihrer Weltan- 
schauung zu der der Essener läßt sich dennoch und nicht blos als 
haltlose Hypothese rekonstruieren. 

Vor allem muß man den zweifachen Gedankenkern in dem an 
sich fließenden und relativen Begriff der Einsamkeit festhalten. 
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Einsamkeit ist nicht notwendig die absolute Abkehr des Individuums 
von seinesgleichen, das Anachoretentum, das zu seinem Wohnort 
die Wüste kürt. Es gibt auch eine Einsamkeit zu vielen, eine 
sozial organisierte Einsamkeit. Eine solche war eigentlich der 
Essenismus. Er war einsam der Masse, dem großen Haufen gegen- 
über, vor dem er sich vornehm abschloß. Aber diese Einsamkeit 
sublimierte nicht zum Extrem der Wüstenheiligen, sondern trug 
einen im höhern Sinn sozialen Charakter. Hier aber erweist sich 
das Griechentum zweifellos. vorbildlich. Sogar die Superlativform 
jenes Ideals hatte sich in einzelnen seiner philosophischen Reprä- 
sentanten frühzeitig verwirklicht. Zwei so verschiedene Denker wie 
der lachende und der weinende Philosoph, Demokrit und Heraklit, 
kamen einander in den praktischen Prinzipien ihrer Lebensführung 
nichtsdestoweniger außerordentlich nahe. Einsam waren beide, 
wenn auch die Einsamkeit des einen mehr eine resignierte, behag- 
liche Zuschauerruhe war, die des andern dagegen sich von bitterer 
Weltverachtung gesättigt zeigte. Um so mehr fand jene zweite 
Form, die soziale Einsamkeit, in Hellas Eingang. Wie markant, 
wie typisch ist jene philosophische Vereinigung, die der Pythagoreis- 
mus ins Leben rief, der sich beinahe wie ein Vorbild des Essener- 
tums ausnimmt. Es war eine Vereinigung, die freilich in prägnan- 
tem Sinn wie die der Essener auch unter politischen Tendenzen 
stand, aber eben damit ihre Beziehung zu dieser bekundete, daß 
sie die politischen Aufgaben nicht in ihre Voraussetzungen auf- 
nahm, sondern in erster Reihe von philosophischen Prinzipien aus- 
ging, denen sie erst das praktische politische Rezept entraffte. 
Das gleiche läßt sich vom Platonismus prädizieren. Auch er ist 
im. Gegensatz zum Essenismus politisch, aber wie bereits Sokrates 
die Politik unter philosophische Begriffe zu stellen sucht, wie 
seine Schulbildung trotz aller freundlichen Geselligkeit und Ver- 
brüderung ihren exklusiven Charakter nicht verleugnet, so entwickelt 
Plato die Idee einer philosophischen Organisation eben durch eine. 
Organisation der Philosophen. In seinem Staat erscheint das Pro- 
gramm einer Denkergemeinde fixiert, die einerseits das Ruder der 
gesamten Regierung in der Hand hält, andrerseits in sich kasten- 
mäßig gegründet erscheint. 

Aber wenn man alle diese Analogien von sich weisen und sich 
auf’ den Gegensatz zwischen essenischer Einsamkeit und helleni- 
schem Gemeinschaftsgeist steifen wollte, diese Hartnäckigkeit könnte 
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dennoch einer genealogischen Ableitung der ersteren aus dem 
Griechentum auf die Dauer nichts anhaben. Was nämlich sich als 
der eigentliche Nerv des Einsamkeitsideals immer klarer aus dog- 
matischen Umhüllungen und liturgischem Apparat herausschält, das 
ist die eminente Potenzierung des theoretischen, des rein philosophi- 
schen Elementes, das hierin seinen Ausdruck und seine höhere 
Weihe empfängt. Es ist das Verlangen, Gott zu schauen, durch 
inbrünstige Hingabe an den Erkenntnistrieb der Welt tiefstes Ge- 
heimnis in sich aufzunehmen. Der antisoziale, besser gesagt, der 
antiplebejische Charakter ist nicht der Sinn, der Kern des Essenis- 
mus, sondern bloß eine folgerichtige Konsequenz aus jenem Hang. 
Wie der Denker die Einsamkeit aufsucht, um durch das Getriebe 
des Marktes die Energie intellektueller Arbeit in sich nicht ver- 
kümmern zu lassen, so ließ der Essener die lärmende Zionsstadt 
mit ihrem Parteigetriebe im Rücken. Dieser theoretische Geist ist 
aber dem auf das Praktische, auf die organisatorische, agitatorische 
Wirksamkeit gerichteten jüdischen Nationalcharakter im Tiefsten 
wesensfremd. Um so deutlicher zeigt er hellenisches Gepräge. 
Nicht 'bloß Sokrates und Plato finden die weihevolle Hingabe an 
die Erkenntnis, an die ideale Erfassung des Universums als höchste 
Entfaltung des Menschen, sondern auch nüchterne Denker wie 
Aristoteles krönen ihre Ethik mit diesem Imperativ. Von Thales 
bis Plotin ist der philosophische Hellenismus von diesem Ideal be- 
seelt. Und überall, wo der Intellekt, der in sich vollendete Geist, 
als höchste Blüte des Menschentums gepriesen wird, tritt die So- 
zialität von selber, ohne daß eine polemische Stellungnahme gegen 
sie sich zu zeigen braucht, in den Hintergrund. Denn der Intellekt 
ist sich selbst genug und wenn er auch, wie dies eben in der so- 
kratischen Dialektik so deutlich zum Ausdruck kommt, durch 
geistigen Verkehr und Meinungsaustausch Nahrung und Anregung 
erhält, so ist diese Neigung dennoch nicht mit der Eigenart des 
praktischen Willens zu vergleichen, der unter allen Umständen 
größerer sozialer Zusammenhänge, der Berührung mit fremden 
Willenssphären bedarf, um überhaupt wirksam in Erscheinung treten 
zu können. 

Unter diesem Gesichtspunkt haben wir die Erscheinung des 
Essenismus, wie er uns in den einzigen auf uns gekommenen, 
authentischen Schilderungen des Philo, Josephus und Plinius ent- 
gegentritt, zu beurteilen. Und da wird sich überall eklatant 


Friedländer, Religiöse Bewegungen. 9 


130 Hellenische Auffassung der Einsamkeit. 


zeigen, daß von dem Pharisäismus keine Verbindungsbrücke zu 
ihm führe. 

Aber nicht nur nicht pharisäisch ist der Essenismus, er ist 
sogar streng antipharisäisch! Der Pharisäismus spricht jenen, die 
die Auferstehung des Leibes leugnen, oder auch nur behaupten, 
dieselbe werde in der Thora nicht gelehrt, den Anteil an dem 
künftigen Leben ab und läßt sie für ewige Zeiten in der Gehenna 
gerichtet werden; der Essenismus hingegen verwirft stracks die Auf- 
erstehungslehre, ganz im Geiste des jüdischen Alexandrinismus den 
Leib für sündhaft erklärend, den der Fromme schon bei Lebzeiten 
abtöten müsse; dagegen huldigt er einer, wie Josephus berichtet, 
ungemein erhebenden Lehre von der Unsterblichkeit der Seele, die 
ebenfalls ganz zweifellos der jüdisch-alexandrinischen Schule entlehnt 
ist. Der Pharisäismus verpönt die Ehelosigkeit als eine krasse Ver- 
letzung des göttlichen Gebotes; der Essenismus preist sie und 
huldigt ihr. Der erstere hält den Opferdienst im Tempel für eine 
unantastbare göttliche Institution; der letztere verwirft ihn und 
führt andere Heiligungen an seine Stelle ein, bricht mit 
dem: offiziellen Judentum und wird deshalb aus dem Tempel aus- 
geschlossen.) — Solche und andere, in der Folge noch zu be- 
rührende fundamentale religiöse Differenzen bildeten eine unüber- 
brückbare Kluft zwischen beiden Sekten,’) so daß es ganz uner- 
findlich ist, wie ernste Forscher über sie hinweg, auf unbedeutende 
äußerliche Ähnlichkeiten hin, zu der Überzeugung gelangen konnten, 
der Essenismus sei lediglich eine Steigerung des Pharisäismus! 


* * 
ES 


Nachdem wir uns im Vorhergehenden den Weg zur Erforschung 
der Provenienz und des Wesens des Essenismus ein wenig frei ge- 


1) Jos. Antt. XVII, 1,5: eis d& 6 lepov dvadhpard ze ar£AAovres, Yuolag obx 
Imırekodar dtapopdrnri kyveıav ds vop.lLntev, rat dr’ abrö elpyonevor Tod xotvod 
tenevisparos. Sie waren also, weil sie den Tieropferdienst verwarfen, aus dem 
Tempel ausgeschlossen, und es stimmt nicht, wenn Bousset 1. e. 438 hier, 
das elpyöpevor medial fassend, lesen will: „die Essener schlossen sich von 
der Beteiligung am Tempelkultus aus“. — Ähnlich sagt der Pharisäer Simon 
bei Jos. Antt. XIX, 7,4 von Agrippa, daß er wegen seiner Unfrömmigkeit ver- 
diene, vom Tempel ausgeschlossen zu werden: Öötmalws 8° dv eipyorro Too 
vaod tig elodöon. 

2) Hierzu M. Friedländer, Gesch. der jüd. Apol. p. 458sqg. 
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macht, können wir nunmehr auf die Quellen selbst näher eingehen. 
Und da müssen wir die Bemerkung vorausschieken, daß wir, wo- 
fern wir die im vorchristlichen Judentum tatsächlich bestandenen, 
durch Einwirkung des griechischen Geistes hervorgerufenen Strö- 
mungen nach Gebühr würdigen, der Überzeugung von dem Wahr- 
heitskern der uns über die Essener erhaltenen Berichte im großen 
und ganzen uns nicht verschliesen können. Mögen immerhin Philo 
und Josephus apologetisch färben und das Ideal, das sie uns 
vorführen, als ein genuin jüdisches hinstellen, in der Sache selbst 
‚ dürfen ihre Darstellungen nicht angefochten werden, da sie in voll- 
kommenem Einklang mit den Zeitströmungen stehen. Es geht aber 
über das Maß des Erlaubten, mit diesen so hochverdienten und so 
ungemein orientierenden Autoren, denen wir unsere ganze Kenntnis 
der Geschichte und der religiösen Bewegungen des Judentums der 
beiden letzten vorchristlichen Jahrhunderte verdanken, so umzu- 
springen, wie dies vielfach beliebt ist: glaubwürdig bei ihnen zu 
finden, was einem ‘paßt, und als maßlose Übertreibung oder gar 
als spätere christliche Mache zu verwerfen, was einem nicht paßt. 
Hier gibt es nur zweierlei: entweder anzunehmen, daß Philo, 
Josephus und Plinius gefabelt und eine Sekte der Essener erfunden 
haben und demgemäß die letzteren aus der Geschichte zu streichen; 
oder die Berichte dieser Autoren ernst zu nehmen und ihnen, so- 
weit ihre Angaben nicht im Widerspruch mit den bestehenden 
Zeitverhältnissen — die man allerdings nicht ausschließlich aus 
dem talmudischen Schrifttum herauslesen darf —, Glauben zu 
schenken und den Essenismus, wie er es in Wahrheit verdient, zu 
würdigen. 

Aber — so wendet man mit gewichtiger Miene ein — die 
Partei der Essener, wenn auch ihre Existenz nicht wegzuleugnen 
ist, war ganz bedeutungslos, da weder die talmudischen noch die 
neutestamentlichen Quellen etwas von ihr wissen. 

Was nun zunächst den Talmud anbelangt, so hat er nicht die 
mindeste Veranlassung, sich mit den Essenern zu beschäftigen, 
da diese niemals in seinen Gesichtskreis traten. Es ist auch, so- 
weit uns bekannt, niemals zwischen ihnen und den Schriftgelehrten 
zu herausfordernden Diskussionen oder auch nur zu Kontroversen 
überhaupt gekommen. Die Essener lebten abseits vom öffentlichen 
Getriebe, standen dem offiziellen Judentum kalt und gleichgültig 
gegenüber, waren von dem Tempelbesuch ausgeschlossen, standen 

9* 
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dem politischen Leben völlig fern und mochten schließlich von 
den herrschenden, in die Politik aktiv eingreifenden Parteien gar nicht 
als Juden angesehen worden sein, wie sie denn auch von Plinius 
kaum als solche erkannt wurden, und wie sich denn auch Josephus 
gedrungen fühlt, eingangs seiner Essenerschilderung zu erklären: 
sie seien zwar Juden von Geburt, liebten sich aber inniger als die 
andern Zugehörigen dieses Volkes. — Und endlich darf nicht über- 
sehen werden, daß die Redigierung selbst der Mischna in viel 
späterer Zeit erfolgte, wo die Essener kaum mehr selbständig 
existierten. Und wenn die Sammler der Mischna gleichwohl noch 
eine dunkle Erinnerung von ihnen hatten, dann warfen sie die- 
selben als Häretiker, was sie doch nach pharisäischem Begriffe 
im buchstäblichsten Sinne des Wortes waren, mit den „Minim“, 
„Apikorsim“, „Philosophen“ zusammen — von denen im Talmud 
ungleich mehr als von den Sadduzäern die Rede ist — deren 
Kontroversen mit den Schriftgelehrten Legion im Talmud sind. 
Aber auch die Evangelien wissen nichts von den Essenern zu 
berichten. Das stimmt. Allein da möchten wir hinwiederum fragen, 
wie Jesus dazu hätte kommen sollen, sich mit den Essenern, an 
denen er Ähnliches wie an den Pharisäern und Sadduzäern nicht 
zu tadeln hatte, deren Lebensweise und religiöse Anschauung er in 
der Hauptsache billigte, auseinanderzusetzen? Seine und des Täufers 
Lebensrichtung war mit jener der Essener zu eng verwandt, als 
daß zwischen ihnen eine zu erregten Diskussionen Anlaß gebende 
Diskrepanz geherrscht haben sollte. Die urchristliche Bewegung 
ging von jenen Kreisen aus, die dem Essenismus nahe standen, 
und wenn sich auch später in ihr die konservativen und radikalen 
Elemente befehdeten, in der Zeit Jesu, wo der Kampf ausschließ- 
lich gegen die herrschenden Parteien, und in vorderster Linie 
gegen die Pharisäer, gerichtet war, der, wie wir gesehen, mit großer, 
alle Kraft absorbierender Heftigkeit geführt wurde, da war für 
innere Differenzen kein Raum. Aber auch später, als die Evangelien 
schriftlich fixiert wurden, war keine Veranlassung, der Essener zu 
gedenken. Es war vielmehr nahegelegen, um das Lebenswerk Jesu 
als ein ganz neues, ursprüngliches erscheinen zu lassen, der Vor- 
arbeiten und Vorarbeiter gar nicht oder nur so wenig als nur immer 
möglich zu gedenken, wie denn auch diese Tendenz inbezug 
auf den unmittelbaren Vorläufer Jesu deutlich zutage tritt. In 
dem Johannesevangelium schon wird die Bedeutung des Täufers 
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stark abgeschwächt, um jene des Messias im hellsten Glanz aus 
dem Dunkel hervorstrahlen zu lassen: „Er muß wachsen“, läßt 
dieser Evangelist den Täufer von Jesu sprechen, „ich aber muß 
abnehmen, der von obenher kommt, ist über alle. Wer von der 
Erde ist, der ist von der Erde und redet von der Erde. Der vom 
Himmel kommt, der ist über alle“. ') 

Ebensowenig aber wie die Bedeutung des Täufers, die ja auch 
von Josephus stark hervorgehoben wird, darf jene des Essenismus 
herabgedrückt werden. Schon: der Umstand, dab die essenische 
Sekte die einzige im Judentum ist, die. nach außen hin ein be- 
deutsames Aufsehen erregte, müßte uns stutzig machen. — Wenn 
man nun, um die Essener zu Pharisäern machen zu können, nach 
dem vielbeliebten Auskunftsmittel greift, Philo und Josephus un- 


gebührlicher Schönfärberei zu beschuldigen oder gar die eine oder . 


andere philonische Essener- und Therapeutenschilderung für 
Fälschungen zu erklären, so mag das immerhin bei der in diesen 
Dingen hüben und drüben herrschenden Voreingenommenheit noch 
verfangen; was will man aber dazu sagen, daß ein Ethnologe wie 
Plinius die Essener als Philosophen hinstellt, die in der ganzen 
Welt ihresgleichen suchen, denen alle Jene in Massen zuströmen, 
die sich vom Weltgetriebe abgestoßen fühlen??) Man wird doch 
nicht behaupten wollen, daß auch Plinius hier zugunsten der ihm 
so wenig sympathischen Juden gefabelt habe? Entweder hat er die 
von ihm geschilderte essenische Kolonie selbst gesehen und sie 
rühmenswert gefunden, dann war sie keine alltägliche Erscheinung 
mehr, oder er hat aus ihm vorgelegenen Quellen geschöpft, dann 
bestätigen sie nicht minder die übereinstimmenden Meldungen 
von Philo und Josephus, nach welchen die Essener weithin die Be- 
wunderung selbst der hohen und höchsten Kreise erregt hätten. 
Warum man aber dem Pharisäer Josephus auch da, wo er 
über eine jüdische, den Pharisäismus vollständig verdunkelnde Sekte 
referiert, keinen Glauben schenken will, ist uns ganz unerfindlich. 
Wäre seine Essenerschilderung in Wirklichkeit bloße Erfindung, 


1) Ev. Joh. 3,3031. 

2) Hist. Nat. V, 17: gens sola, et in tote orbe praeter ceteras 
mira. — — In diem ex aequo convenarum turba renascitur large freque- 
tantibus quos vita fessos ad mores eorum fortunae fluetibus agit. — — Tam 
fecunda illis alliorum vitae poenitentia est, 
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oder auch nur eine allzustarke Idealisierung, was hätte ihn ge- 
hindert, all das Schöne, womit er diese Sekte schmückt, auf die 
Pharisier — wie dies ihre heutigen Bewunderer tun —, deren An- 
hänger zu sein er sich doch rühmt, zu übertragen und sie in der- 
selben Weise zu idealisieren, wie er die Essener idealisiert? Warum 
wirft er sich, so oft er sich anschickt, die drei Sekten des Juden-. 
tums ausführlich zu behandeln, sogleich mit aller Begeisterung auf 
jene der Essener, der dritten im Bunde, sich über sie in Lobes- 
hymnen ergehend, und bespricht dann erst die beiden andern, die 
doch die herrschenden Parteien im Judentum waren, nur so im Vor- 
beigehen, gleichsam pflichtschuldig? Warum schwelgt er, so oft er 
in seinen Schriften dieser drei Sekten gedenkt,. in der Erinnerung 
an die Essener, nicht einen einzigen Makel an ihnen findend, 
während er selbst über seine eigene Partei da und dort harten 
Tadel nicht zu unterdrücken vermag? Was, fragen wir, sind ihm, 
dem Pharisäer, die Essener, daß er sie sollte so sehr hervorheben 
müssen? Wohl aufzuwerfende Fragen. Auf alle diese Fragen 
aber gibt es nur eine Antwort: Die Essener spielten bis zur 
römischen Zerstörung des Tempels eine hervorragende Rolle in der 
Welt. Man sprach allenthalben von ihnen und mit Bewunderung. 
Josephus konnte unmöglich an ihnen vorbeigehen. Im Herzen war 
er längst der ihrige. Er war in frühester Jugend bei ihnen in die 
Schule gegangen, sein Geist war essenisch angehaucht; aber sein 
Fleisch war schwach. Er sehnte sich, eine politische Rolle zu 
spielen, aber für solche Ambitionen war auf essenischem Boden kein 
Raum: darum wurde er, wie er dies selbst andeutet,') beim Hinaus- 
treten ins Öffentliche Leben Anhänger der Pharisäer. Zum Über- 
fluß bot sich ihm, dem Apologeten seines Volkes, der Essenismus 
als ein willkommenes Objekt dar, sein Judentum der Außenwelt 
gegenüber unwidersprochen — weil er ja aller Welt Bekanntes 
schilderte — verherrlichen zu können und zu zeigen, welche un- 
vergleichliche ethische Vollkommenheit dem Boden des Mosaismus 
entsprieße. Zudem wissen wir, daß Josephus fast nirgends selb- 
ständig schafft oder erfindet, sondern stets unterhalb, nicht oberhalb 
seiner Quellen steht, die er meist kritiklos ausschreibt.°) Auch 
seinen Essenerschilderungen merkt man es deutlich an, daß er sie 


ae 
”) ef. M. Friedländer, Gesch, der jüd. Apol. 346sqg. 
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aus ihm vorliegenden Berichten schöpft, auf die er um so mehr an- 
gewiesen war, als er ja zumeist den Essenismus, wie er in den 
früheren Zeiten, von seiner.Entstehung ab, in die Erscheinung trat, 
zeichnet und sich nur mit fremden Quellen behelfen muß, zumal 
er selbst, während seiner kurzen essenischen Lehrzeit, sich nur in 
der Peripherie des Ordens aufhalten, in das Innere desselben aber 
nicht eindringen durfte, also Authentisches über die Geheimnisse 
desselben nicht zu berichten wußte. 

Sehen wir uns nun die Grundprinzipien näher an, welche zur 
Bildung der essenischen Gemeinschaften führten, so fällt uns zu- 
nächst ihre Forderung strenger Enthaltsamkeit ins Auge. Sie 
machte zwar nicht das Wesen des Essenismus aus, wohl aber 
bildete sie den Grundstein, auf welchem er sich aufbaute. Durch 
möglichste Abtötung der sinnlichen Lust sollte der Mensch zur 
Vollkommenheit, zum Anschauen Gottes gelangen. Sie mieden die 
Vergnügungen als etwas Böses und hielten es für eine Tugend, den 
Leidenschaften nicht zu unterliegen.) — Auch die Therapeuten 
hielten die Enthaltsamkeit für die Kardinaltugend, die die Grund- 
lage bilde, auf der sich alle übrigen Tugenden aufbauen.’) — Die 
Essener ließen denn auch keinen in ihren Orden hinein, der nicht 
vorher ein volles Jahr hindurch Proben der Enthaltsamkeit gegeben.”) 
Die Enthaltsamkeit aber, zum Prinzip erhoben, ist durchaus 
jüdisch-alexandrinische Theorie, was die philonischen Schriften 
fast auf jeder Seite beweisen. Sie ist aber nicht Selbstzweck, 
sondern nur Mittel zur Erreichung des eigentlichen Zweckes. 
Das Endziel ist die Vollkommenheit! Die Enthaltsamkeit 
bildet die unterste Sprosse der essenischen, zur Vollkommenheit 





1) Jos., Bell. jud. II, 8,2: as ev hdoväs bs wanlav dmootpepeiv TMV de 
2yxpdreiav, zal to un Tois mddesıy brorintewv, dpernv broAanßdvouot cf. Philo, 
quod. omn. pr. lib. II,458: od 62 Yraperov (deiypara mapeyovrat), TO se... 
drpıAndovov, Tö eyzpatis, TO zapreprxdv" xl OAıyöderuv, dip£hetav arc.. 

2) De vita cont. 1,476: &yxpdreıav Worep Tıva YentAıov nporataßaköpevot 
5 boyh, Tas dMas Erornndopodov üperas. Dasselbe sagt Philo, De somn. I, 639 
von den Asketen überhaupt: ot rpös aAtdetav Avöpes, swpposbvns xal woop.lo- 
tnros al aldods &pastal, Eyxpdreiav, 6Aıyddsınv, xapteplav, &orep “pnniöds 
zıvas- 508 Tod Plov waraßeßinpevor, boys doyakeis brodpspous, ols axıvöövws 
za Beßatws Evoppeitat. 

3) Jos., Bell. jud. II, 8,7: &reıdav dt tobt to ypdvp reipav Eyrpatelac dp 


mpöseısı Eyyıov. 
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emporführenden Entwicklungsleiter. Die oberste Stufe ist die 
Heiligkeit.) 

Ebenso fordert der jüdische Hellenismus von demjenigen, der 
sich zur Vollkommenheit emporzuläutern strebt, die größtmöglichste 
Einschränkung der leiblichen Bedürfnisse. Als ein Beispiel aus un- 
zähligen möge hier die folgende klassische Stelle aus Philo, welche 
die nahe Verwandtschaft des jüdischen Alexandrinismus mit dem 
Essenismus erweist, Platz finden: „Sind wir, die an den Körper 
Gebundenen, wohl imstande, die leiblichen Bedürfnisse abzuweisen? 
Und auf welche Weise wäre das möglich? Merke auf folgendes. 
Der heilige Gesetzgeber schreibt dem von den leiblichen Bedürf- 
nissen Geleiteten die Art und Weise vor, wie er sich mit dem 
Allernotdürftigsten begnügen solle.”) Zuerst sagt er: „Einen Platz 
sollst du außerhalb des Lagers haben.*?) Lager bedeutet hier die 
Tugend, in welcher die Seele ihren Wohnsitz aufgeschlagen hat. 
Die Weisheit kann aber nicht mit den körperlichen Bedürfnissen 
und Genüssen auf demselben Platze herrschen. Nun heißt es 
weiter: „Und hinausgehen sollst du dahin.“ Weshalb? Weil die 
Seele, so lange sie bei der Weisheit verbleibt und in deren- Be- 
hausung weilt, von den körperlichen Dingen nicht genießen kann. 
Denn dort erhält sie göttliche Nahrung in den Erkenntnissen, um 
derentwillen sie das Fleisch vernachlässigt. Erst wenn sie das 
heilige Gebäude der Tugend verlassen, wendet sie sich dem den 
Körper beschwerenden und bedrückenden Stofflichen zu. Wie aber 
soll sie dieses benützen? „Und ein Bohrer“, so heißt es weiter, 
„soll dir an deinem Gürtel hängen, und du sollst damit graben“; 
das.ist die Vernunft, welche nach den Leidenschaften 
gräbt, sie hinauswirft und von sich abtut.t) Wir sollen 
uns nämlich die Begierden umgürten und ihnen keine freie Ent- 
faltung gestatten. Deshalb sollen wir beim Durchschreiten der- 
selben, Passah genannt, wie die Schrift es befiehlt, die Lenden 


') Jos., Bell. jud. II, 8,2: 8 dh al doxei geuvdrnta doxeiv "Esonvot xalodvrat. 

”) Philo, Leg. alleg. I, 117: 6 lepopavens töv pörov rapayyekcı ti dyvonevw 
dno oWwparıxns Xpelas abrd noyp ypnadar ta dvayzalı. 

>) Deuter. 23,13. 

4 . - - fi . + „ 

) Leg. alleg. ib.: müs odv adrais yphoonar; „miosalos Korw so“, pnatv, 


NE ' ZEN, \ 3 - 5 r 
„ent rs Snvns 000, nal öpbfeis Ev abru“, tourdor Aöyos Ent Tod nadous EEopbrrwv 
wa AvasteAAwv, zal drapmpıevvds abro. 
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gürten,') will sagen, die Begierden fesseln. Ein Bohrer aber, das 
ist die Vernunft, soll der Begierde folgen, um ihre Ausschreitung 
zu verhindern. Denn auf diese Weise werden wir nur das 
Notdürftigste gebrauchen, uns aber von jedem Überflüssigen fern 
halten.) Und wenn wir zu Mahlzeiten die Vernunft wie eine 
schützende Waffe mitbringen, dann werden wir weder übermäßig 
Speise verschlingen, noch in Trunkenheit verfallen. Denn die Ver- 
nunft wird den ungestümen Andrang der Leidenschaft zügeln und 
zurückdrängen. — — „Du sollst mit dem Bohrer graben“, das 
‚ heißt, du sollst die Natur jeder Begierde zum Essen, Trinken usw. 
mit Hilfe der Vernunft aufdecken und durchgraben, um das Wahre 
an derselben zu erkennen. Dann wirst du erfahren, daß in keinem 
dieser Dinge das Gute liegt, sondern einzig und allein das Not- 
wendige und Unentbehrliche. — „Und du sollst deinen Auswurf 
bedecken.“°) Sehr mit Recht! Lenke doch, o Seele, die Vernunft 
auf alles, wodurch jeder Auswurf des Fleisches und der Leidenschaft 
verdeckt, verdunkelt und versteckt werde: denn was nicht der 
Vernunft gemäß ist, ist häßlich, sowie hinwiederum alles Vernunft- 
gemäße schön ist. So schreitet der Vergnügungssüchtige auf dem 
Bauche einher; der Vollkommene hingegen spült den ganzen 
Bauch ab; der in der Ausbildung Fortschreitende die Eingeweide; 
der mit der Ausbildung Beginnende aber geht hinaus, wenn er 
der Notdurft des Leibes sich widmen will, die Vernunft mit- 
nehmend, welche symbolisch Bohrer genannt wird, um 
die Leidenschaften zu zügeln.“‘) 


1) Exod. 12,11. 

2) Leg. alleg. ib.: massaAos obv Touregtı Aöyos, entodw zw radeı, xWAbwv 
adrö yeisdar. obrws yap abrois pövars Ypnsöpeda Tols avayxalaıs, tüv dE 
neplttav dyeböpehe. 

3) Deut. ib. 

4) Leg. alleg. I, 118: 6 d£ reXetos Thy Roılav OA &xmAdver, 6 d& mpo- 
xöntwv ra dv xodıd 6 62 Aprı dpyöpevos maudebeoda: Eiw mpdeanv, ötav 
vEMM is yasıpös, tois dvayxaloıs Enupepöpevos Adyov, Emioropieiv TO madog, Ös 
elpnrar sup ßBolız@s nasadAoc. Hiernach liegt die Vermutung sehr nahe, 
daß der Spaten (d£wwiprov, oxaAis), welchen der die Aufnahme in den Essener- 
orden anstrebende Novize, von dem vor allem Proben der Enth altsamkeit 
gefordert wurden, bei seinem Eintritt erhielt, die Vernunft (Adyog), die der 
Leidenschaft Halt gebietet und zur Enthaltsamkeit mahnt, versinnbildlichen 
sollte. Hierzu stimmt alles, was Philo hier und anderwärts über die Mittel 
zur Erlangung der Vollkommenheit spricht. So wie er nun im Aufstiege zur 
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Das ist Essenismus in allen Farben, und ihr Grundton: Ent- 


haltsamkeit! 
Mit der Einschränkung der leiblichen Bedürfnisse hängt auch 
die von sämtlichen einschlägigen Berichten als eine Haupteigentüm- 


Vollkommenheit drei Stufen unterscheidet: die des Beginnens, auf der der 
Auszubildende (6 dprı dpydpevos naußdebesda), um die Leidenschaften zu 
zügeln, mit dem die Vernunft symbolisierenden Passalos ausgerüstet sein 
müsse, die Stufe des Fortschreitenden (6 rpoxörtwv), die einen höheren Grad 
darstellt, und endlich die der Vollkommenheit (6 r&stos); ebenso unterscheidet 
nach Josephus auch der Essenismus drei zur förmlichen Aufnahme in die 
essenische Gemeinschaft führende Stufen: die des Bewerbers (6 {nA&v), der, 
wie schon erwähnt, Proben der Enthaltsamkeit liefern mußte, die des Näher- 
tretenden (rposwwv &yyıov), der bereits diese Probe bestanden, und endlich die 
des Symbiotes (ds eis öv öpkov Eyxpiverar), der bis zur förmlichen Aufnahme 
in den Orden vorgedrungen. Und sowie bei Philo Deut. 23,12-13 der Spaten 
(r4ssakog), womit der Auswurf bedeckt werden soll, symbolisch als Vernunft 
(Adyos) gedeutet wird, welche die Aufgabe hat, die Ausschreitungen der Be- 
gierden zu hemmen, so hatten auch die Essener zu demselben Zweck ihren 
Spaten (Jos., Bell. jud. II, 8,9) und vermutlich als gleiches Symbol. — Der 
Spaten, womit bei den Essenern im Geiste des jüdischen Alexandrinismus der 
„Anfänger“, um an die Enthaltsamkeit gemahnt zu werden, ausgerüstet wurde, 
war sonach das Symbol der Vernunft, eine Auslegung, die gar oft bei Philo 
wiederkehrt. So lesen wir auf einer anderen Stelle bei ihm, wo er ebenfalls 
an Deut. 23,12-13 anknüpft: Mit dem Spaten wird symbolisch die Vernunft 
bezeichnet, welche das Heimliche in den Dingen herausgräbt. Man soll sie 
an der Leidenschaft tragen, die umgürtet werden muß und nicht frei gelassen 
werden darf: na0saAov oupßoAırös Ydoxwv Toy LEopbosovra Aöyov Ta KExpYpEva 
zov npaypdrwv. Kodedsı dE adröv Yopeiv Eml tod nadous, & avelücdaı ypn, xal 
pn 2äv xeyaläcdar xal dveisda. — Das hat zu geschehen, wenn der Geist, der 
Anstrengungen des reinen Denkens müde, sich den Leidenschaften überläßt 
geleitet von leiblichen Bedürfnissen. — Wenn bei schwelgerischem Mahle der 
Geist von den Genüssen bewältigt, seiner selbst vergißt, dann werden wir zu 
Sklaven und waten in unverhüllter Unreinheit. Wenn aber die Vernunft 
stark ist, um die Leidenschaften zu reinigen, dann werden wir beim Trinken 
nicht berauscht, beim Essen aus Sättigung nicht übermütig. Leg. alleg. I, 72. — 
Wie hier der Spaten die Vernunft symbolisiert, die die Begierden zum 
Schweigen bringt, so versinnbildlicht auch das Schwert des Pinehas, womit er 
die buhlerische Midjaniterin tötete, die Vernunft: Pinehas, der Priester und 
Diener Gottes, ergreift die Lanze, d. h. er forscht nach der Natur der Dinge, 
nachdem er nichts Ehrwürdigeres gefunden als die Tugend, so durchstieht und 
tötet er mit der Vernunft (Aöyw) die tugendhassende, lustliebende Zeugung und 
die Orte, aus denen die trügerischen und verfälschten Schwelgereien und 
Genüsse hervorsprießen. Denn die Schrift sagt, „daß er das Weib durch den 
Leib durchbohrte* (Num. 25,11). So hat er, im Eifer für den höchsten und einzigen 
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lichkeit des Essenismus hervorgehobene, aus dem Pharisäismus 
nimmer zu erklärende Mißachtung gegen jeden irdischen 
Besitz zusammen. Sie sammeln, sagt Philo, weder Gold noch er- 
werben sie sich aus Verlangen nach Einkünften Grundstücke, 


Gott entbrennend, den Aufruhr in sich selbst unterdrückt und die eigene Lust von 
sich abgewälzt. De posterit. I, 261: Aaßbv töv osıpoudornv, rourtotı mastehoas, 
za avalıtloas nv TWv Övrwvy YÜcıv, xal pmöLv osmvdrepov dpetiis dveupay, 
Katsxevret, Xal Avmpet Tu Adyw TNv piodperov xal piArdovov yevesıy zA. Er, 
der von Eifer für Gott Erfüllte, flieht nicht, auf die eigene Rettung bedacht, 
‘ sondern er ergreift den Speer, d.i. die eifernde Vernunft und ruht nicht, 
bis er die Midjaniterin, nämlich das sich vor Gott verbergende Wesen, durch- 
bohrt hat, damit sie nie Sprößlinge und Kinder des Lasters gebären könne. 
Leg. alleg. 1,135: Pivets de 6 tepeds 6 EnAwoas Tov bmtp Heoo LHAov, od Yuyf 
my lav swrnplav neröptsrar, aAAd Tv „oeıpopdornv“, tourdor zov EnAwrixüv 
Aöyov Aaßav, 00x Anooriocratı, mplv 7) „erxevengat nv Mastavirv“, nv 
Eyzexpupnevnv delm Yopw pbaıv, „ra Tns pitpasabris“, iva pndenore loybon Purov 7) 
orepv.a zaxlas ayateikaı. — Abraham ergreift, nachdem er begonnen, alles nach 
Gebühr abzuwägen, in Nachahmung des „fammenden Schwertes* — das ist die 
Vernunft (Aöyou 82 tiv oAoytvrv boppatov [söpBorov eivaıl) — Feuer und Messer, 
um das Sterbliche von sich abzuschneiden, um sich ungestört im Geiste zu 
Gott erheben zu können. De cherub. I, 144: Oby’ öpäs örı rat Aßpaap. 6 oopös, 
ivixa Npsaro ward Heov perpeiv navra, zal pndev drodelneıv To yeyuna, Aap.Bdver 
ns Ploylvos powoalas plumpa, „röp xal piäyarpav“ Drekeiv xal xatamleiaı To 
Yyrrov dp?” Eavrod yAıyöpevos, Iva yopvn Ti Bavolg perdpatos mpös tov Heavy dvanıı; 

Wir haben es hier sonach mit einer feststehenden, immer wiederkehrenden 
Auslegung zu tun: Speer und Spaten in der heiligen Schrift bedeuten sym- 
bolisch die Vernunft, mit deren Hilfe die Enthaltsamkeit gefördert, alles 
Irdische und Sinnliehe durchforscht und ausgeschieden werden könne, um 
den Menschen zu Gott zu erheben. Dahin geht aber auch das ganze Streben 
der gleichfalls die Bibel allegorisch auslegenden Essener. Sollte nun der 
Spaten, den hier der Novize bei seiner Anmeldung zur Aufnahme erhielt, und 
ein Jahr lang auf seine Enthaltsamkeit geprüft wurde, ehe er dem Orden 
näher treten durfte, nicht ebenfalls als Symbol der Enthaltsamkeit gegolten 
haben? 

Es ist ebenso interessant als instruktiv zu sehen, daß sich ähnliche 
Symbole zu gleichen Zwecken wie bei den Essenern, später bei den christlichen 
Mönchen wiederfinden: „Der ganze Chor der Heiligen“, heißt es bei Ephräm 
(Unterricht über die Tugend e. 2), hat einen Gürtel um die Lenden gebunden, 
der die Strenge ihrer Lebensweise veranschaulicht, denn sie hat sich die ganze 
Waffenrüstung des heiligen Geistes zueigen gemacht. Sie sind von der 
Kraft des heiligen Geistes ringsum eingeschlossen. Die Ketzer aber sehen 
wir aus ihrer eigenen Nachlässigkeit jenes Geschenkes entblößt und ihre Lende 
ist nicht mit keuscher Gesinnung umgürtet, sondern ihr ganzer Charakter ist 
weichlich und ausgelassen, sowohl in Reden als in Handlungen.“ 
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sondern verschaffen sich bloß, was zum nötigen Lebensbedarf gehört. 
Denn während sie fast allein unter allen Menschen ohne Güter 
und Besitz sind, mehr infolge ihrer Einrichtung als aus Mangel an 
Glück, halten sie sich für die reichsten, indem sie Genügsamkeit 
in den Bedürfnissen und frohen Sinn, wie dies denn auch in Wahr- 
heit ist, für Reichtum halten.) — Handel und Gastwirtschaft oder 
Schiffahrt kennen sie auch nicht im Traum, weil sie jede Veran- 
lassung zur Habgier verbannen. Sie bewähren ihre Liebe zur 
Tugend durch Verachtung des Geldes, durch die Enthaltsamkeit 
und Genügsamkeit in den Bedürfnissen.) — Sie sind Verächter 
des Reichtums und haben bei sich eine bewunderungswürdige Güter- 
gemeinschaft eingeführt.°) 

Sie verabscheuen den Krieg. Handwerker, die Pfeile, Lanzen, 
Schwerter, Helme, Panzer oder Schilder verfertigten, Waffenschmiede, 
Verfertiger von Kriegsgeräten oder überhaupt zum Krieg gehörigen 
Dingen, oder auch nur von solchen, die im Frieden zur Schlechtig- 
keit führen könnten, sind bei ihnen nicht zu finden.) 


1) Quod. omn. prol. liber II, 457: Mövor yap EE Andvrwv oyedov avdpunwv 
dypnmaror xal dutimoves yeyovöres, Enırndeboeı T6 nAelov 7 &vöela ebruylas, 
mAovauhraroı vontLovrar, nv ÖAıyööeıav xal ebxoAlav, Gonep Earl xplvovres neptovalav. 

2) ib. 458. 

3) Jos., Bell. jud. II, 8,3: Karappovnrat 88 nAobrov zal daupzarv map abrois 
26 zowvwvntixöv. cf. Philo II, 458. 

4) Die Verurteilung des Krieges seitens der Essener, welcher auch 
Josephus erwähnt — er nennt die Essener „Diener des Friedens“: eiprvns 
uroupyol, B. J. II, 8,6 — sowie die Verachtung des irdischen Besitzes finden 
wir auch in der Henochapokalypse unter den Idealen des messianischen Reiches 
aufgezählt. Hen. 52,s-9 heißt es: „Und es wird kein Eisen geben für den 
Krieg, noch das Kleid eines Panzers. Erz wird nichts nützen und Zinn wird 
nichts nützen und nicht geschätzt werden und Blei nicht begehrt werden. 
Alle diese Dinge werden verschwinden und vernichtet werden von der Ober- 
fläche der Erde, wenn der Auserwählte erscheinen wird vor dem Angesichte 
des Herrn der Geister“. — Und Hen. 8,1, wo Kriegsgeräte und Reichtum als 
Erfindung des Teufels bezeichnet werden: „Azael lehrte die Menschen Schwerter 
und Messer und Schilde und Panzer verfertigen und zeigte ihnen die Metalle 
und ihre Bearbeitung und die Armspangen und Schmucksachen — die kost- 
barsten auserlesensten Steine. — So herrschte viel Gottlosigkeit.“ — Ferner 
Hen. 108,8: Das Reich Gottes gehört jenen, „die ihren Leib kasteien und 
dafür von Gott belohnt werden; die Gott lieb hatten, nicht Gold noch Silber 
noch alle Güter der Welt, sondern ihren Leib der Qual hingaben, die, seit 
sie ins Leben traten, nicht nach irdischen Speisen verlangten, sich selbst für 
einen vergänglichen Hauch hielten und danach lebten.“ 
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Gerühmt wird ferner ihre große Begeisterung für wahre Frei- 
heit, Gleichheit und Brüderlichkeit.') Und diese im Verein mit 
der Verachtung des irdischen Besitzes und des herrschenden Ma- 
terialismus, nicht aber, wie behauptet wird, die Scheu vor Ver- 
letzung der levitischen Reinheitsgesetze führten zur Bildung 
der soviel bewunderten essenischen Gemeinschaften, in denen sie ihre 
doch nur in einem engen Kreise gleichgesinnter und gleichstrebender 
Genossen zu verwirklichenden Ideen praktisch durchführen konnten. 
Da sie die Gleichheit aller Menschen proklamierten, so war in ihrer 
Gemeinschaft kein Sklave zu finden. Sie verdammten die Besitzer 
von Sklaven, nicht bloß weil sie in ungerechter Weise die Gleich- 
heit verletzen, sondern auch als gottlos, weil sie das Gesetz der 
Natur aufheben, die wie eine Mutter alle auf gleiche Weise ge- 
boren und erzogen und zu leiblichen Brüdern, nicht dem Worte, 
sondern der Tat nach, gemacht, deren Verwandtschaft aber die listige 
und durch das Glück übermütig gemachte Habsucht zerstört und statt 
Vertraulichkeit Feindschaft, statt Liebe Haß hervorgebracht habe.?) 

Auch die Therapeuten waren bestrebt, die Idee der Gleichheit 
und Brüderlichkeit in ihrer Gemeinschaft zu verwirklichen, auch 
sie wollten nicht von Sklaven bedient sein, da sie jeden Besitz 
von Dienenden überhaupt für etwas Widernatürliches hielten; denn 
die Natur habe jeden als einen Freien geboren, aber die Un- 
gerechtigkeit und Habsucht einzelner, welche die Ungleichheit, die 
Ursache alles Übels, zur Geltung zu bringen strebten, habe den 
Mächtigeren die Gewalt über die Schwächeren in die Hände ge- 
geben.?) 


1) ef. Philo II, 632: reAcıoı 8° dvöpes — punxeri bro Trs Tod omparos Erıhpofis 
Enınkuföpevon, pinte brö TWv rad@vy Ayöpevon, Toy abeudn BE wal mövnvöyrwg 
EXeudeplav xaprobpevor. - Mäprus 62 rs Erevdeplas abrav 6 Blos. cf. Quod. 
omn. prob. 1. 11,458: 05 d£ yılavdpwrou (delypara rapeyovrar) ebyorav, loornra, 
ravtög Aöyov xpeittova xolvwvlav. 

2) Quod. omn. pr. 1. 1,457: AoöAds re zap’ abrois obdE eis &orıv, AAN 
rebdepoı mdvres dvduroupyodvres dAAfidors. Karayıyoaxoust te tüv Besnotav, ob 
uövov be ddlxwv, lodenta Auparvontvwv, AAN zul bs daspiv, Veouov Pbcews 
dvampobyrwv, 1 mavras Öpolws yevyhoasa zal Upebasa prtpös ölanv ds ddeAyobs 
yvnslous, 0b Asyonevous, AAA” Ovras Övrws dreipydoaro. "Av Tnv ouyyeveav M) 
ErtBovAos mAcovekia rapeunpepnaasa duessısev, Ave’ olxeiöuntos aAAorpiörnrta, Kal 
avıl pillas Eydpav Epyasap£vn. 

3) De vit. cont. II, 482: Araxovodvrar de oby’ bmo dvöpanödwy, Myobpevor 
suvoAws chv Iepandvrwv 7 Bobiwvy arhow elvar apa pbowv. TH piv yap EAevdepons 
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Dazu stimmt vollkommen die einschlägige Mitteilung des Jo- 
sephus, daß die Essener nicht nach dem Besitz von Leibeignen 
streben, da sie glauben, daß dies zur Ungerechtigkeit führe, wes- 
halb sie sich gegenseitig bedienen.') 

Das jedoch ist gewiß nicht pharisäische, sicherlich aber jüdisch- 
hellenistische Denkweise. Genau dieselben Theorien von der Gleich- 
heit aller Menschen entwickelt Philo wiederholt, sich dabei auf die 
Philosophen berufend: Die Gleichheit, sagt er einmal, ist, wie alle 
Naturphilosophen bestätigen, die Mutter der Gerechtigkeit: 
sie ist das glänzendste Licht in der Welt, eine zweite Sonne. Die 
Ungleichheit hingegen ist in allen Fällen die Quelle und der Ur- 
sprung der Finsternis. Die Gleichheit ist es, welche im Himmel 
und auf der Erde alles geordnet und für alle Ewigkeit den Grund 
gelegt hat für das göttliche und menschliche Recht. — Alles, was 
wider die Regel ist, verstößt gegen die Gleichheit, alles, was sich 
der Regel unterwirft, gehorcht der Gleichheit. Man kann von ihr 
sagen, daß sie im Schoße des Alls die Ordnung, in dem Staate 
die feste und gesetzmäßigste Regierung, d. i. die demokratische Ver- 
fassung ist.”) 

Zu den hervorstechendsten Merkmalen des Essenismus gehört 
auch die Ehelosigkeit. Doch war sie nicht ganz allgemein. 
Denn es gab, wie Josephus ausdrücklich hervorhebt, Essener, die 
zwar in Lebensweise, Sitten und Gesetzen mit den übrigen über- 


dnavras yeyevvrev’ al de Tıvwy ddıxlar xal mAcovekiar InAwodvrwy Tv ApyExaxov 
avısöınra »arabebkasaı, To Er Tois Audeveotepors xpdros Tois duvarwrepots dvmbav. 

1) Antt. XVII, 1,5: odbre dobAwv Erırmdevobar xTnaıv, TO pEv eis Adıxiav 
pipe breimpbtes — adro BE &p’ kaurwv Lovres draxovia zyi Em’ aAANAoDs Entypmvrar. 

2) De creat. prine. II, 373sq.: ”Estı yap loorng @s ol Ta pbosws dxpıßodvres 
Apiv rapedosav, phrnp Ömmocbvns. "Isorns dt, P&s doxıov, MALos, el dei To 
aAmdes eineiv, vontös, Ereiöh xal To Evayılov dvisörns, Ev W TO TE brepeyov xal 
mo brrepeyöpevov, Oxötous Aapyh te xal nnyh. Ildvra lsorng Td Te xar’ obpavöv xal 
aa Ent is ed Steralaro vönoıs xal Veomois Axıvfrors. — Und ib. p. 474: "Oca 
yap nAnppeiei twy rap’ Apiv, avıssıns, 50a ÖL Tagıy Eyeı NV rposmxouoav, lodıns 
dreipydoato, Mris Ev pev TA Tod mayros odolq xUpLwrara wavar "dop.os Eotiv, Ev 
8° Aotesıv N edvopnwrdrn zal moAıteı®v Aplorn Önpoxparia, Ev 6° ad opası byela, 
xal &v buyais xaloxayalta. cf. De plant. I, 347: dtxaroodvnv 88 loorrs Tv EEapyov 
za Hyepovlöa TÜV Apery Erexev® Worte lösenros zal Öıxarosbvng xal ndans dperiis, 
ywpls Tüv AAMwv, Emidelxvvrar Toy dpıdpöv elvar obuBoAov vi. De agrie. I, 809: 
rayraın ÖE nal eis loorııra mapalvesıs, d) da tod Aeydevros doparoo (Ps. 22) Ari. 
— De septen. II, 283: &vdpwros yäp &x Yboews ÖndAos oböels. U. a. St. 
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einstimmten, aber inbezug auf die Ehe abweichend dachten, da 
sie der Ansicht waren, daß diejenigen die wichtigste Aufgabe des 
Lebens versäumen, die ehelos bleiben und daß, wenn alle so lebten, 
das ganze menschliche Geschlecht bald aufhören müßte.') Darin 
jedoch stimmen alle Berichterstatter überein, daß das Zölibat zu 
den Eigentümlichkeiten der Essener gehörte. Die Essener des 
Plinius sind unverheiratet und entsagen aller Geschlechtsliebe.”) 
Ebenso die Essener des Philo.°) — Diese vongrundaus anti- 
pharisäische Eheverachtung entspricht vollkommen dem Geiste 
‘des jüdischen Hellenismus, der die Askese als das wirksamste und 
unerläßlichste Mittel, zum Anschauen Gottes zu gelangen, empfiehlt. 
Schon bei Pseudo-Salomo finden wir die Jungfräulichkeit verherr- 
licht. „Selig“, so heißt es da, „ist die Unbefleckte, die nie ein 
sündiges Ehebett erkannte, denn sie wird Frucht ernten bei Heim- 
suchung der Seelen. Selig ist der Verschnittene, der nichts Böses 
tut, und nicht auf Arges sinnt gegen Gott; denn ihm wird hohe 
Gnade für seinen Glauben zuteil werden und ein glänzendes Los 
im Tempel des Herrn.“*) 

Als die Krone der auf kommunistischer Basis aufgebauten 
essenischen Institutionen werden von den Berichterstattern die ge- 
meinsamen Mahle gepriesen. — Diese nun bedürfen noch gar 
sehr der Beleuchtung. 

Die große Heiligkeit, die sie umschwebte, die Scheu, von der die 
in den Speisesaal eintretenden Ordensbrüder erfüllt waren, als gelte es 
in ein „geweihtes Heiligtum“ einzugehen,°) die schweren mehrjährigen 
Proben, die der Novize zu bestehen hatte, bevor er zu ihnen zu- 
gelassen wurde, der furchtbare Eid, den er bei der endlichen Auf- 
nahme leisten mußte: alles das verrät deutlich genug, daß es sich 


1) Jos., Bell. jud. II, 8,13. 

2) Hist. Nat. V, 17: sine ulla femina omni venere abdicata (gens.). 

3) Frag. II,632: ”Eotı d2 abrois # mpoalpeois ob yeveı- yevos yap Ep’ 
Exovotors od ypdperaı. Essalwv yody xopıör) vimıos obBels, dAAK oe TrpWroyeverog, 
 petpawıov acd. ef. Jos. B. J. 11, 8,2: xal yduov pEv bmepola rap’ abrois, Tobs 

> aMorplous raidas Exhapßdvovres, Amarlods Erı npös Ta pallnmara, ouyyevels 
hyodvrar, zal tols ANeoı tols &aur@v &vrumodcı. cf. Jos. Antt. XVII, 1,5: «at 
orte yanerds elodyovrat. 

*) Sap. Sal. 3, 13-14. 

5) Jos., Bell. jud. II, 8,5: «brot re xudapol xuddnen eis Ayıöv zı Tenevos 
rapaylvovraı To deımvntHptov. 
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bei diesen gemeinsamen Mahlen, welche bei den Draußenstehenden 
den Eindruck eines schauerlichen Geheimnisses hervorriefen,') um 
weit mehr als bloß um ein nüchternes Tafeln handelte. — Es ver- 
dient aber bei dieser Gelegenheit besonders hervorgehoben zu werden, 
daß an diesen gemeinsamen Mahlen, zumal an den Abendmahl- 
zeiten, auch Ordensbrüder aus der Fremde, die sich einfanden, 
teilnahmen.?) Von einem solchen Kommen und Gehen von Brüdern 
ist wiederholt die Rede. Sie unternahmen also Reisen. Sie lebten 
demnach nicht so durchweg abgeschlossen von der Welt, als man 
gemeiniglich annehmen möchte. — Zu welchen Zwecken aber reisten 
sie? Doch noch mehr: sie waren von vornherein aufs Reisen ein- 
gerichtet, und sie reisten leicht, fanden überall offene Türen, überall 
Genossen, die sie gastfreundlich aufnahmen und für alle ihre leib- 
lichen Bedürfnisse sorgten. Sie haben, berichtet Josephus, nicht 
eine Stadt für sich, sondern in jeder wohnen viele von ihnen, und 
den von auswärts kommenden Genossen steht, was an Vorrat vor- 
handen, offen, als wäre es ihr Eigentum, und sie kehren da bei 
denen, die sie nie vorher gesehen, wie bei nächsten Verwandten 
ein. Daher nehmen sie denn auch nichts auf ihren Reisen mit, als 
Waffen zum Schutz gegen Räuber. In jeder Ordensstadt ist ein 
Pfleger für die Fremden bestellt, der für Kleider und Lebens- 
bedürfnisse sorgt.?) — Übereinstimmend hiermit berichtet Philo: 
Keiner hat sein eigenes Haus, das nicht zugleich allen gehörte. 
Denn abgesehen davon, daß sie in ganzen Gesellschaften zusammen- 
wohnen, steht es auch den aus der Fremde kommenden Ge- 
nossen offen.‘) : ' 

Wir haben es also hier mit einer weitverzweigten, wohlorgani- 
sierten Gesellschaft zu tun, deren Mitglieder zu bestimmten Zwecken 


1) jb.: wa tols EEwdev wg MLOTÜPLOY TI PptxTov Y T@v Evdov GLWTEN RaTapalverat. 

2) ib.: deınvodar BE dbrootpebavres Öpolws auyxadelopevwov wv Eevwv, ol 
TÜyYOLEYV adTois Tapövres. 

3) Bell. jud. II, 8,4: Mia 88 obx Eorı abrwv nöAts, AAN” Ev Exdorn xatorKodat 
roMot, xal tois Erepwiey Axovsı alperıstals Avanenraraı rd map” adrois Öp.olws, 
borep Löla, “al npös os 0b TpöTepov Eldov eiotacıv Ws Quvmleotdrous" dt0 xal 
motDvrar Tas arroönp.las, oböey Ev ÖAwg Emtxonıldpevot, Od 68 Tobs Anotas Evomkat. 
“ndepv ÖL Ev Exdorn öAeı Tod Tayuaros ESauperws TOy EEYWy ATodelavurat, 
raptedwy Eodijta Kal Ta Emirndea. 

#) Quod. omn. prob. 1. 11,458: Obdevöos olxta is &arıy löla, Av odyl ndvrv 
elvar oupßeßnxe. Ilpos yap TO xara Yıdoous ouvorxeiv, avanenraraı xal Tols 
Erepwdev dpınvoupevors av ÖpoltAwv. 
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Reisen unternahmen und weithin Verbindungen unterhielten, Zu- 
sammenkünfte veranstalteten, ihre Zentren hatten — von denen 
die Kolonie am Asphaltsee ii bekannteste —, von wo aus sie ihre 
Wirksamkeit entfalteten. 

Es wird sich mit den Essenern am Toten Meer ungefähr so 
verhalten haben, wie mit den Therapeuten am Mariotischen See, 
von welchen letzteren berichtet wird, daß Leute ihrer Art sich in 
vielen Gegenden der Welt, am Bieten jedoch im Umkreis von 
Alexandrien am Mariotischen See finden, wohin die Edelsten von 
‚ allen Orten, gleichsam wie in ein ee die Pflanzstätte der 
Theräpenten; gesandt würden. 

Nur aus der, aus der Natur der Sache selbst sich ergebenden 
Annahme, daß es verschiedene, die essenische Lebensweise mehr 
oder minder streng Be aBicude Verbände gegeben, lassen sich die 
scheinbar widersprechend lautenden Berichte erklären, von denen 
die einen die Essener am Toten Meer, die andern sie in den 
Städten, andere wieder sie in Dörfern wohnen, die Städte aber 
wegen der in ihnen herrschenden Laster meiden, noch andere sie 
in vielen Städten Judäas, in vielen Dörfern und großen menschen- 
reichen Gemeinden zu Hause sein lassen. Es gab eben eng- 
geschlossene Essenergemeinschaften, die streng in allen Dingen nach 
den ÖOrdensregeln lebten, und solche, welche, in der Welt lebend 
und wirkend, sich weniger an die Ordensregeln banden. Wir haben 
ja bereits gehört, daß es eine Fraktion von Essenern gab, die das 
Zölibat verwarf. Es gab also geistliche und weltliche Essener. 
Aber beide wirkten für die religiösen Lehren und Grundsätze des 
Ordens. Neben den viertausend, aus welchen nach Philo und Jo- 
sephus der enggeschlossene Orden der Essener bestand, finden wir 
„Myriaden“ Anhänger desselben, die vonwegen ihres Verkehrs mit 
der Welt freier sich bewegen mußten und durften.') Sie waren 
in den Städten, in den Dörfern anzutreffen, im Menschengewühle, 
sowie in der Einsamkeit der Wüste. In der letzteren scheinen sich 
die Lehrer und Meister aufgehalten zu haben. 

Da es nun fest steht, daß die Essener viel reisten, daß sogar 
überall in den Ordensstädten für die reisenden Essener Verwalter 
bestellt waren, da sie ferner keinen Handel treiben durften, also 


1) Philo II, 632: Muptovs 2 Tüv yyuplnwv 6 Aperepos vonoderns NAcıhev 
Er xolvwvlav, ol xalodyraı iv "Eooaicı. 
Friedländer, Religiöse Bewegungen. 10 
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keine Geschäftsreisen unternahmen: welchen andern Zweck konnten 
ihre Reisen verfolgen, als Propaganda für die Lehren des Essenis- 
mus zu machen ? 

Daß ferner die Essener ebenso wie vormals die Weisheits- 
lehrer und später die ihnen verwandten Apokalyptiker die Volks- 
lehrer ihrer Zeit waren und Jünger heranbildeten, die ihre Lehren 
verbreiteten, steht für uns wenigstens außer Zweifel. Denn ab- 
gesehen davon, daß der Essenismus nach allen einschlägigen Be- 
richten auf eine Lehrtätigkeit hinauslief, erfahren wir dies ja aus- 
drücklich von Josephus. Er berichtet nämlich einmal, daß die 
Essener die Ehe verwarfen, aber fremde Kinder im jugendlichen, 
für den Unterricht noch empfänglichen Alter aufnahmen, um sie 
inihren Grundsätzen zu erziehen.') Zum andern erzählt er 
von einem Essener, Namens Judas, der den Tod des Antigonos vor- 
hersagte, daß er eine zahlreiche Schülerzahl um sich hatte.) 

Zweifellos, die Essener waren Volkslehrer, nur umgaben sie 
sich aus naheliegenden Gründen mit geheimnisvollen Formen und 
wirkten mehr durch ihre Schüler und Anhänger als unmittelbar 
auf die breiten Volksschichten. Wir müssen also mitten durch die 
den Essenismus umhüllenden Förmlichkeiten hindurch in das Wesen 
desselben einzudringen suchen, dürfen aber nicht bei jenen stehen 
bleiben, wie dies Josephus und alle seinem Beispiel folgenden mo- 
dernen Forscher tun. — Und selbst Josephus, der sich fast durch- 
wegs in Detailmalerei ergeht und über die Äußerlichkeiten nahe 
daran ist, das eigentliche Wesen des Essenismus zu übersehen, 
bietet uns die Handhabe zur Erforschung des Kerns der essenischen 
Bewegung: „Sie wenden“, sagt er, „erstaunlich viel Fleiß 
auf die Schriften der Alten an, um daraus wahrzunehmen, 
was für Seele und Leib ersprießlich.“°) 


1) Bell. jud. II, 9,2. 

2) Antt. XIII, 11,2: padtota 8° dv rıs Yaupdosıe wat ”lobday rıva "Eoomvov 
nv To ydvos, oddemore BE Ev ols mpoeine drabevadpevov taAndes. oBros yap, lölv 
’Avtıydvov mapıövra to lepov, dveßönsev Ev Tols Eralpoıs adrod xal yvwpl- 
mots, ol dıdagxarlas Evexa ob mpoAtyeıv a pEllovra mapepmevov. cf. Bell. 
jud. I, 3,5: ds &neih) xal Tore zov Avriyovov edoato rapıövra dd od lepod, mpüs 
obs Yvwpimoug Avexpayev, Noav 8’ odx 6Alyoı mapeöpebovres adrW TÜV 
paydayoyrwv. — 

3) Bell. jud. II, 8,6: orouddlouot 88 Extönws repl Ta TWv ralatwy ovyyäp- 
para, pihısta To npüs wpeietav Vuyns xal omuaros ExAeyovres, 
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Die Pflege der göttlichen Wissenschaft bildete also den Mittel- 
punkt ihrer Bestrebungen. Wer in ihren Orden nach überstandener 
dreijähriger Prüfung aufgenommen wurde, mußte feierlich schwören: 
„Niemand die Lehre der Gesellschaft anders mitzuteilen, als er sie 
selbst empfangen und die Bücher der Sekte und die Namen 
der Engel heilig zu bewahren.“ !) 

Von diesem selben Josephus erfahren wir auch, daß die Essener 
sich intensiv mit der Lehre von der Unsterblichkeit der Seele be- 
faßten, und daß diese Lehre es war, die mit bestrickender Gewalt 
alle, die einmal von der Weisheit des Ordens gekostet, ergriff und 
festhielt.”) Durch ein streng asketisches Leben und tiefes Ein- 
dringen in die Geheimnisse der heiligen Schrift erlangten die Vor- 
züglichsten unter ihnen prophetische Einsicht.°) Und eben dahin 


') Bell. jud. II, 8,7: rpös robrors dpvboust pndevi iv yeradodvar TWv doy- 
pdrwv Erepws, 7) bs abrös merthaßev — xal suvonpraeiv Öpolws Ta te dis alpesews 
adr@v PıßAla, zal Ta av dyye&Awv 6yduara. — Wie von vielen andern bei 
den Essenern geheimgehaltenen Lehren, haben die Apokalyptiker auch den 
Schleier von ihrer Engellehre gelüftet. So der Verf. der Henochapokalypse. 
ef. Dillmann, Das B. Henoch XVIlIsqg.: „Einen weiteren wesentlichen Teil seines 
Systems und seiner neuen Weisheit bildet die Engellehre und die Erkenntnis 
der unsichtbaren Welt der Geister. Der Glaube an die Engel ist bei den 
späteren Israeliten nicht neu; er war schon von den ältesten Zeiten her da; 
nur bemerken wir, daß von den exilischen Zeiten an die Engel für die Be- 
trachtung und in der Anschauungsweise der Israeliten mehr in den Vorder- 
grund treten, daß das Interesse an ihnen, der Drang, über sie und ihre 
Ordnungen etwas zu erfahren, in fortwährendem Steigen begriffen ist, und sie 
endlich geradezu als die obere himmlische Welt, als ein unsichtbares Reich 
von reinen Geistern mit festen Ordnungen und stufenweisen Gliederungen der 
niederen sichtbaren Welt der Menschen und wieder dem Reich der Dämonen 
und Satane entgegengesetzt, untereinander aber dieselben in das Verhältnis 

einer fortwährenden Wechselwirkung und eines lebendigen Verkehrs mit- 
_ einander gestellt werden. So besteht nun auch die geheime Weisheit 
unseres Verf. nicht darin, den Glauben an die Engel erst zu 
lehren, sondern darin, in die Ordnungen und Herrlichkeiten dieser oberen 
Welt, in die Rangstufen der Engel, in die Wohnung der göttlichen Majestät 
selbst, in das Leben der reinen und seligen Geister, in die Güter und Segens- 
schätze des oberen himmlischen Reiches, in den Frieden, das Licht, die Weisheit 
und Gerechtigkeit der Oberen seine Leser tiefere Blicke tun zu lassen.“ — 

2) Bell. jud. II, 8,11: 74de p&v obv ”Eoomvol mepl boys deoAoyodarv, Kpuxtov 
delcap Tols Anaf yevoapevors Ts voplas abrav Eyaahıevres. 

3) Bell. jud. II, 8,12: Eiot 38 &v abrois ol xal Ta w&Novra npoyiwaoxeiv 
brıoyvodvrar, BlßAors lepats, zul dtapöpoıs Ayvlars, za npopmtay bropdtypaav 
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ging ja, wie wir wissen, das ganze Streben des sublimierten jüdi- 
schen Hellenismus. 

Alles in allem: das Ziel des Essenismus ist: Gott zu schauen! 
und dies vermittelst der Askese und des tiefen Erforschens der 
Gotteslehre. Das ist sein Kern, und um diesen bewegt sich alles. 
Darüber jedoch finden sich bei Josephus natürlich bloß Andeutun- 
gen, da ihm das innere Wesen des Essenismus im Grunde fremd 
geblieben, während der jüdisch-hellenistische Religionsphilosoph 
nichts über die zeremoniellen Formen des Essenerordens zu be- 
richten weiß, oder sie, wenn er etwas von ihnen wußte, nicht 
für wesentlich hielt. Dagegen legt er den essenischen Lehrgehalt, 
der ja tatsächlich den Essenismus ausmacht, bloß, uns ohne Um- 
schweife in medias res versetzend. 

Kehren wir nun nach diesen Vorbemerkungen zu dem gemein- 
samen Mahle der Essener zurück. Und da ist es höchst be- 
achtenswert, daß Philo die große Heiligkeit, mit der Josephus diese 
Mahle umgeben sein läßt, in die essenische Synagoge verlegt. Er 
spricht von der Beschäftigung der Essener mit der Philosophie, daß 
sie vorzüglich jenen Teil derselben pflegen, der sich mit dem For- 
schen über Gott und Weltschöpfung und insbesondere mit der 
Ethik befaßt, und fährt dann fort: Den ethischen Teil bearbeiten 
sie vorzüglichst, unter Anleitung der von den Vätern überkommenen 
Gesetze, die der menschliche Geist unmöglich ohne göttliche In- 
spiration hätte ersinnen können. Hierin belehren sie sich zu jeder 
Zeit, insbesondere aber an den siebenten Tagen. Denn der siebente 
Tag wird heilig gehalten, und indem sie sich an demselben aller 
Geschäfte enthalten und an heilige Orte sich begeben, welche Syna- 
gogen genannt werden, setzen sie sich der Ordnung nach nieder, 
die Jüngern hinter den Ältern und hören mit geziemendem Anstand 
zu. Sodann nimmt einer die Bücher und liest, ein anderer aber 
von den Erfahreneren tritt hinzu und erklärt die unverständ- 
lichen Stellen. Denn das meiste wird von ihnen durch 
Symbole nach alter Weise erklärt.') Sie werden erzogen zur 
Frömmigkeit, Heiligkeit, Gerechtigkeit, Häuslichkeit, zum Bürger- 


Epnardorpißobpevon. cf. Antt. XV, 10,5: drsrı moAol (twv ’Esonvav) — did Tob- 
zwv bro xaloxdyalllas xal Ts Tüv Yelwv Eureiplas dEtüvra. 

') Quod omn. prob. 1.11,458: Ta yap nielsra did upßoAwv dpyarorpörw 
mAwoeı rap? adrois Pilosopelrar. 
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sinn, zur Kenntnis des wahrhaft Guten, des Bösen und Gleich- 
. gültigen, zur Wahl der Dinge, die nötig sind und zur Vermeidung 
des Entgegengesetzten. Sie gebrauchen dabei eine dreifache Regel 
und Bestimmungsart: die Liebe zu Gott, die Liebe zur Tugend und 
die Liebe zum Nebenmenschen.') Als Beispiele für die Liebe zu 
Gott geben sie unzählige an: die durch das ganze Leben bewahrte 
Heiligkeit, die Enthaltung vom Eide und von der Lüge und den 
Glauben, daß Gott die Ursache alles Guten, nicht aber des 
Bösen sei.”) Als Beispiel für die Liebe zur Tugend führen sie. 
an: die Verachtung des Geldes, des Rubmes und der Wollust, die 
Enthaltsamkeit, die Genügsamkeit in den Bedürfnissen, die Einfach- 
heit, den heitern Sinn, die Bescheidenheit, Gesetzmäßigkeit, die 
Festigkeit und ähnliches. Als Beispiel für die Menschenliebe: 
Wohlwollen, Gleichheit und die über alle Beschreibung erhabene 
Gemeinschaft.°) 

Der Inhalt der essenischen Lehre war somit ein philoso- 
phischer, an die heilige Schrift sich anlehnender, welche letztere 
allegorisch ausgelegt wurde, ganz nach dem Vorgange des jüdischen 
Hellenismus, dem auch die platonische Vorstellung, daß Gott die 
Ursache des Guten, nicht aber des Bösen, entlehnt ist. 

Für uns besteht nun kein Zweifel darüber, daß die Essener bei 
den von Josephus geschilderten gemeinsamen Mahlen diese Lehre 
pflegten — daher der Eindruck des Mysteriösen, den diese Mahle 
bei den Draußenstehenden hervorriefen. 

Und wieder ist es die Schilderung von den Therapeuten, die 
hier wegweisend sein kann. Auch die Therapeuten hatten ihre 
gemeinsamen Mahle, und bei diesen philosophierten sie über 
die heiligen Schriften, indem sie die väterliche Philosophie bild- 
lich erklärten, da sie den wörtlichen Ausdruck für Symbole 
geheimer, in Allegorien geoffenbarter Natur hielten, und ihr 
Leben und sich selbst der Wissenschaft und der Beschauung der 


1) ib.: Öpors al xavdaı Tprrrois ypWbpevot, to Te piAodew, xal pilaperp, xal 
Ylavdporw. 

2) ib.: 76 ndvrwv piv dyadav alrıov, zaxod ÖL wmdevös vopileıy elvar To 
$eiov. Dieser platonischen Lehre widerspricht stracks die pharisäische An- 
schauung von der Provenienz des Guten und Bösen in der Welt. cf. Friedländer, 
Gesch. der jüd. Apol. 260. 

3) ib. 11,458. 
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Natur nach den heiligen Lehren des Propheten Moses gewidmet 
haben.') 

Über diese gemeinsamen Mahle wird berichtet: Die Thera- 
peuten versammeln sich — außer den Sabbaten — alle sieben 
Wochen. — Wenn sie nun zusammengekommen sind, weiß ge- 
kleidet, fröhlich, mit erhabener Würde — erheben sie vor dem 
Niedersetzen, einer nach dem andern in geordneter Reihe stehend, 
die Augen und Hände zum Himmel — und beten zu Gott, dab 
das Mahl ihm wohlgefällig sei und daß es nach Wunsch vonstatten 
gehe. Nach dem Gebete aber legen sich die Älteren zu Tisch nach 
der Reihenfolge ihrer Aufnahme. Denn für die Älteren achten sie 
nicht die Bejahrten und Hochbetagten — sondern diejenigen, welche 
vom frühesten Alter heranreiften und mit jugendlicher Kraft in 
dem beschaulichen Teil der Philosophie, der der schönste und gött- 
lichste ist,. tätig waren. — — Bei diesen heiligen Mahlen ist kein 
Sklave, es bedienen nur Freie. — Wenn sich nun die Gäste in 
der angedeuteten Ordnung gelagert haben, dann beginnt keineswegs 
ein Gelage, sie beobachten vielmehr noch tieferes Schweigen 
als früher, so daß keiner einen Laut von sich zu geben 
oder auch nur stärker zu atmen wagt. Es legt dann einer 
eine Stelle der heiligen Schrift zur Erörterung vor, oder 
erklärt, was von einem andern aufgestellt ist, ohne sich 
dabei durch Schönrednerei hervortun zu wollen. Die Auslegung 
der heiligen Schrift geschieht durch sinnbildliche Erörterun- 
gen in Allegorien. Denn die ganze Gesetzgebung scheint diesen 
Männern einem lebenden Wesen vergleichbar: die Worte an sich 
sind ihnen der Leib, die Seele aber der in dem Ausdruck gelegene 
verborgene Sinn. In ihm beschaue die vernünftige menschliche 
Seele besonders sich selbst.) — Nach dem Vortrag stimmt er 


') De vit. cont. II, 475: "Evruyydvovtes yap Tois lepois ypappaoı orkosopodat, 
nv mÄrptov YiAosoplav aAAnyopoövres, Ereiön obpßola Ta is Prtis &pprvelas 
voptlovst Pboews Aroxerpuppevng, &v brovotars ÖnAovpevns. cf. ib. 481. 

?) ib. 483: Al d& Eönynosis Tov lep@v ypappdrwv ylvovraı dL” brrovoumv Ev 
arınyoplaıs. “Anaca yap rn vonodesta oxei tols dvpası zobrors korxevar {bw xal 
söpa pev Eyeıv Tas brräs dtardgeıs, buymv BE Tov Evanoxeluevov Tais Adkecıv 
aöparov vodv, Ev WB Mpsato f Aoyıam buy dtapepdvrws ta olxeia Yewpeiv, borep 
ÖLd Ratöntpov Toy Övopdtwv, EEalsın aan vonpdrwv Empepöpeva atıdoüce, xa} 
a pev oöp.BoAa branrökasa xal dtaxadbıbaca, yupvk BE eis pls rpoayayodoa Ta Ev- 
Ypıa, Tols Övvapkvars &x pixpäs brropviosws ta dpavi) dd z@v Yavepv Yewpeiv. 
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einen Lobgesang zur Verherrlichung Gottes an, nach dessen Beendi- 
gung der Tisch herbeigebracht wird, auf welche die heilige Speise: 
Brot mit Sauerteig gemischt, Salz und Isop aufgestellt ist. 

Bei den Therapeuten nun, einer asketischen, freilich außer- 
palästinensischen, der essenischen jedoch nahe verwandten Gesell- 
schaft, bilden den Mittelpunkt der gemeinsamen Mahle 
theologisch-philosophische Untersuchungen. Und warum 
sollte es sich nicht ähnlich mit den gemeinsamen Mahlen der 
Essener verhalten haben, von denen Josephus mit so geheimnisvoller 
Scheu spricht? Man braucht sich nur seine einschlägige Schilderung 
ein wenig ins Gedächtnis zurückzurufen, um zu der Überzeugung 
zu gelangen, daß die essenischen Mahle weit eher. durch die Be- 
lehrungen, mit denen sie gewürzt waren, als durch die nüchterne 
Kost, die sie boten, ihre heilige Weihe erhielten. Sie treten, be- 
richtet Josephus, gereinigt, wie zu einem geweihten Heiligtum in 
den Speisesaal ein, zu welchem Andersdenkenden der Einlaß nicht 
gestattet ist. Das Abendmahl, an welchem auch die von auswärts 
sich einfindenden Genossen teilnehmen, entweiht weder Geschrei 
noch Unordnung, einer -überläßt das Wort dem andern, wie jeden 
die Reihe trifft, so daß auf die Draußenstehenden das Schweigen 
der Versammlung im Saale den Eindruck des Schauerlichen und 
Geheimnisvollen macht. ') 

Hält man nun diesen Bericht mit dem zusammen, was Josephus 
selbst von dem bewunderungswürdigen Fleiße zu erzählen weiß, 
den die Essener auf das Studium der Schriften der Alten ver- 
wendeten, die heilig zu bewahren, sie sich eidlich verpflichten 
mußten, was er von ihrer berückenden Unsterblichkeitslehre sagt, 
ferner mit dem, was uns Philo über den essenischen Lehrgehalt 
enthüllt, und endlich mit der eben im Auszug mitgeteilten Schilde- 
rung der therapeutischen Mahle, so ist es schwer, sich der Über- 





1) Jos., Bell. jud. II, 8,5: obö2 “pauyt more töv .olaov, obre Vöpußos poAbvet, 
züs d& Aakıas Ev rabeı napaywpodcıy aAAhAnıs. xal tois eEwdev, Ws 
puschpiv ze Ypinzov, I av Evdov siwrn zarapalveraı. Josephus allerdings will 
sich die heilige Stille mit der bei diesen Mahlen herrschenden Nüchternheit 
erklären, da die Essener nie mehr, als zur Stillung des Hungers nötig, genossen. 
Welche Bewandtnis aber hatte es mit den Wechselreden bei diesen Mahlen, 
wobei „einer dem andern das Wort überließ, wie jeden die Reihe 
traf?“ Den Kommentar zu diesen Wechselreden liefern die Schilderungen 
der Essener und Therapeuten bei Philo. — 
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zeugung zu verschließen, daß eben die Pflege dieser Lehren den 
Mittelpunkt der gemeinsamen Mahle der Essener gebildet haben, 
zumal die arbeitenden Essener, die sich tagsüber mit Ackerbau, 
Viehzucht ünd den Künsten des Friedens beschäftigten,') keine 
andere Zeit für ihre geistige Ausbildung zur Verfügung hatten. 

Ist dem aber so, dann verstehen wir auch das ungeteilte Lob, 
das diesen Mahlen gezollt wurde, und wir werden es nicht mehr 
als Übertreibung finden, wenn wir bei Philo lesen, daß Private und 
Könige dieselben bewunderten,’) und daß selbst die grausamsten 
Machthaber, die sonst mit ausgesuchter Härte, List und Tücke 
regierten, den Essenern nichts anhaben konnten, daß sie vielmehr, 
durch die makellose Redlichkeit dieser Männer entwaffnet, dieselben 
als Selbständige und von Natur Freie anerkannten und ihre ge- 
meinsamen Mahle sowie die über jede Beschreibung er- 
habene Gemeinschaft priesen, die das untrügliche Zeichen 
eines vollkommenen und höchst glücklichen Lebens seien. °) 

Die gemeinsamen Mahle also und die Gütergemeinschaft 
bildeten den Glanzpunkt des Essenismus und verkündeten weithin 
seinen Ruhm. Beide aber bauten sich auf den Grundsätzen der 
Freiheit, Gleichheit und Brüderlichkeit auf, die von ihnen aus der 
Fremde auf palästinensischen Boden verpflanzt und hier in allen 
ihren Konsequenzen durchgeführt wurden. Wie Philo, so hebt 
auch Josephus ganz besonders die kommunistischen Institutionen 
der Essener rühmend hervor. Die Essener sind, sagt er, die besten 
Menschen und leben fast ausschließlich vom Ackerbau. Die höchste 
Bewunderung aber und größeres Lob als alle, die sich der Tugend 
befleißigen, verdienen sie wegen einer bei den Griechen und den 
übrigen Völkern unbekannten, von ihnen aber nicht etwa erst seit 


!) ef. Jos., Antt. XVII, 1,5. Bell. jud. II, 8,;. — Philo, Quod omn. prob. 
1. II, 457. Frag. II, 633. 

?) Philo, Frag. II, 634: Odrus yodv 6 Blos Eoriv adray mepımdyeros. "Dore 
odx liuwraı pivov, AAAA xal meydlor Basıkeis Aydpevor obs dvdpas reirası, xal 
To 0EpVoy abTWY Arodoyais xal tımais Erı ÄAAOY Geu.voroLodatv. 

®) Philo 11,459: "Aa yap oböels odöt av awoöp” buodbmwv, obdt Tüv 
mavo dorepiv xal brobAwv, Ioyuoe röv Asydevra Öndov av "Essay H öalwv 
altıasaadar, Iavres dt doeveotepoı is TWv dvöpwv xalorayadias yevöp.evor 
wadänep abrovönnıs al Ereudtpors oboy Ex Phase, EOS Re adovres abr&v 


14 gussitia, Kal nv mavtös Aöyov “pelrtova xorvwvlav, Blov TeAelon xal opoöpe 
eböalnovds darı deiype. 
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kurzem, sondern schon seit alten Zeiten beobachteten Gleich- 
stellung, wodurch sie eine in jeder Beziehung vollkommene Güter- 
gemeinschaft herbeigeführt haben, die dem Reichen nicht mehr von 
dem gemeinschaftlichen Eigentum gewährt als dem Armen. — Sie 
leben abgesondert und dienen einander. ') 

Ist es aber Tatsache, daß die gemeinsamen Mahle der Essener 
allgemeine Bewunderung erregten und von den Machthabern nicht 
bloß toleriert, sondern sogar protegiert wurden, dann werden sie 
auch weite Kreise, insbesondere in der griechischen Welt, wo sich 
bekanntlich viele „gottesfürchtige“ Heiden den Synagogen an- 
schlossen, zur Nachahmung angeregt haben. Dann liegt es auch 
nahe, daß die von den Juden der Diaspora und ihren „Paröken“ 
veranstalteten gemeinsamen Mahle, von denen uns Josephus wieder- 
holt berichtet, daß sie im Gegensatz zu den heidnischen, die über- 
all unterdrückt wurden, von den römischen Imperatoren und Statt- 
haltern geschätzt wurden, in einer gewissen Verwandtschaft zu den 
essenischen standen. Wir erinnern hier an das bei Josephus’ auf- 
bewahrte Edikt des Prätors Caius Julius an die Parier, welches 
lautet: „Die Juden von Delos und einige der jüdischen Paröken 
haben sich in Gegenwart eurer Gesandten an mich gewendet und 
mir angezeigt, daß ihr sie durch gesetzliche Verordnungen ver- 
hindert, ihre väterlichen Einrichtungen und heiligen Gebräuche aus- 
zuüben. Ich muß darüber mein Mißfallen ausdrücken, daß ihr 
solche Bestimmungen gegen unsere Freunde und Bundesgenossen 
erlasset und ihnen verbietet, nach ihren Bräuchen zu leben und 
Geld zu gemeinsamen Mahlen und Opfern zusammenzutun, zumal 
als dies ihnen nicht einmal in Rom verboten ist.”) Unser Prätor 


1) Antt. XVII, 1,5: BeAtıoror 62 aAAws Avöpes Toy Tpönov, Kal to mäv rovelv 
Ent yewpyig terpaupevor. Aıov dE abray Yaypdaaı apa navras Todg Aperiis nera- 
roWwupevoug To Ölxarov, undapüs bmapkav "EANMvwv 7 Bapßdpwv tıolv, AA und” 
eis 6Ayov, Enelvors 6° &x mararod ouveAdov, &v zw Enınbebeoder, win rexwAdohaL 
za yphuara xova abrois elvar, dmoAabor bt obötv 6 nAobarog TWv olxelwmv perlovwg, 
N 6 pmdoriodv xextnwevos. — abrol ÖL En’ karmv Cüvres dtaxovia zr Em’ AMAHAous 
Eriyp&vrat. ) 

2) Antt. XIV, 10,8: ”Iovöaioı Ev Andw, xal rıyes Toy rapoixwv "Ioudatwv, 
rapovrwv xal TWy bperipwv rpeoßewv* al Evepdvıcay, Ws buzis te bnelsparı 
xwAdere abrobg, Tois marploıs dest xal iepois ypradar. Epol tolvuv 0x dpeoxeı 
xara Toy Tperipwy Ylimy zal ovpudywv rormdra yivasdaı Implopara, al 
«wAbeodar adrobs [Tv xard Ta abrav Ein, xal yphnara eis Gbvödeınva xal 
za iepa elope£peıv, Tobro nolely adr@v und ev Popm xerwAupevwv. 
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und Konsul Caius Cäsar hat sogar bei der Verordnung, durch 
welche alle Versammlungen in der Stadt Rom verboten wurden, 
diese allein ausgenommen, und inbezug auf diese nicht ver- 
boten, Geld zusammenzulegen und gemeinschaftliche 
Mahle zu veranstalten.‘) Ebenso erlaube auch ich, der ich 
gleichfalls alle sonstigen Versammlungen verbiete, den Juden allein, 
sich nach ihren väterlichen Gebräuchen zu versammeln und damit 
fortzufahren.“ ?) 

Es hatten also, wie wir hier erfahren, auch die Juden in der 
Diaspora die Gepflogenheit, Syssitien abzuhalten und Geld für diese 
Zwecke zusammenzutun. Diese gemeinsamen Mahle erfreuten sich 
der Protektion der römischen Machthaber, wurden sogar durch 
Privilegien geschützt, und dies, schon in den Zeiten des Julius 
Cäsar. — Wir kennen aber bei den Juden keine andern gemein- 
samen Mahle als jene der Essener und Therapeuten; daß aber 
diese weithin Verbreitung gefunden, wissen wir von Philo und 
Josephus,?) und sie erfreuten sich der hohen Anerkennung nicht 


1) ib.: xal yap I’dios xalsap, 6 Apnerepos orparıyös wat Umaros, Ev Ti dta- 
täyparı awAdwy Yıdoous auvdyeodar xara mod, p6vous Tobrousodx ExwÄugev, 
odre yphpara ouverop£peıv, odre obyÖcınva Toteiv. 

2) ib.: Öpolwg SE xdyl Tods dAAoug Yrdoous awAdwv, TobToUg HövoUg Erirpenw 
xarı za rarpıa 29 zal vonıma ouvayesdat ve wat lorasdar. — Dal diese religiösen 
Zusammenkünfte der Juden von den römischen Machthabern seit Cäsar durch 
Privilegien geschützt waren, bestätigen auch anderweitige unantastbare Zeug- 
nisse. So Philo, Legat. II,591, wo von Augustus erzählt wird, er habe an 
sämtliche Prokuratoren der asiatischen Provinzen den Auftrag ergehen lassen: 
iva Enırperwor tois ’lovdalors pövors els Ta ouvayııyıa ouvepyesdar. Min yap eivar . 
zadra auvößous &x nelng al mapoıviag Emil ordgeı (og Aupalvesdar Ta tig eilprivms, aAAd 
Brönsxadleia swppondvng, xal dtxarosbvrng, AvöpWv Emirndeuövrwv EV dpernv arapyäs 
d2 Ernolous elopepövrwv TA. Und ib. 592 wird eine Verordnung des Prokonsuls 
C. Norbanus Flaceus im Auftrage des Kaisers Augustus an den Magistrat von 
Ephesus zitiert: „Kaisdp por Eypabev ”Iovdaloug, od Av Dow, ln apyalı &ronyp 
vortfeıv guvayop£vous Ypnpara elop£peiwv 4 neprouatv eis “IspoosAupa. Tohroug 00x 
19EAnsE xwAdesdar todro noteiv. Hierzu Sueton. Caesar 42, August. 32. 

3) ef. Jos., Bell. jud. II, 8,4: Mla d2 obx Zorıy abrwv nölıs, AAN. Ev Exdorn 
“aroıxoöst. Frankel, Monatsschrift 1853, p. 460 macht sich freilich die Sache 
sehr leicht, indem er im Vorbeigehen hierzu bemerkt: „Die Opfermahle in den 
heidnischen Tempeln sind bekannt und es wird hier in dieser Anschauung 
gesprochen.“ Graetz, Gesch. III!, 667 wieder erklärt zu obvösırva roteiv: „Nicht 
ganz verständlich ist dieser Passus. Vielleicht liegt darin das gemeinschaft- 
liche Speisen bei Beschneidung, Hochzeiten u. dgl., was im Talmud N1yD 


Weite Verbreitung der gemeinsamen Mahle. 155 


nur „Privater, sondern auch großer Könige, die ihr Ansehen durch 
Beifall und Ehrenbezeugungen erhöhten“.') Eine andere nur halb- 
wegs plausible Erklärung für diesen Syndeipna ist wohl kaum zu 
finden. Wir vermuten ferner, daß unter den „Paröken der Juden 
in Delos“ gottesfürchtige Heiden zu verstehen sein dürften, an 
denen ja die Diasporasynagogen überreich waren. Die heidni- 
schen Syssitien wurden überall unterdrückt, die jüdischen jedoch 
von den Behörden gestattet und beschützt; überdies mußte ein 
Vergleich zwischen den heidnischen und essenischen gemeinsamen 
Mahlen durchaus zugunsten der letzteren ausfallen, wie dies ja auch 
in der Gegenüberstellung beider in der Schrift De vita contem- 
plativa drastisch gezeigt wird: warum sollten also religionsbedürftige 
Heiden nicht dieselben frequentiert und dabei die jüdische Religion 
als eine von Gott inspirierte Philosophie kennen und würdigen ge- 
lernt haben? So erklärt sich denn auch leicht das massenhafte Zu- 
strömen der Heiden zum Judentum. 

Wie landläufig übrigens, zumal in der griechischen Diaspora, 
die essenischen Ideale der Gleichheit aller Menschen und Lebens- 
bedingungen, der Gütergemeinschaft, sowie ihre Mißachtung 


my» religiöses Mahl genannt wird. Es wurde vielleicht als Klubversammlung 
angesehen und als solche verboten.“ — Aber solche Mahlzeiten wurden doch 
nicht aus einer gemeinsamen Kasse bestritten, und das waren doch keine 
Syssitien, die erst durch Privilegien geschützt werden mußten. Übrigens 
wußten die römischen Behörden gar wohl zu unterscheiden zwischen heid- 
nischen und jüdischen Syssitien, sie wußten, daß die letzteren rein religiöse 
Zusammenkünfte und keine staatsgefährliche waren und hatten allen 
Grund, dieselben zu protegieren, wie sie denn auch mit gutem Grund jene 
der Essener protegierten, die bei ihrer Aufnahme in den Orden, bevor sie 
zu den gemeinsamen Mahlen zugelassen wurden, u. a. schwören mußten: „die 
Treue gegen jedermann, insbesondere aber gegen die Obrigkeit zu 
bewahren“ (Bell. jud. II, 8,7: 6 nıoröv del mapezeıy räsı pahıora Tois Kparodct, 
od yap Ölya Beod mepıyiveadat ve 76 Apyeıv), „denn die Macht sei von 
Gott gegeben.“ Eine Anschauung, die wir im jüdischen Hellenismus und 
später im Neuen Testament vertreten finden. ef. Sap. Sal. 6,2-3: ’Evwriaode, 
ol xpatodvres nANdous “al yeyanpwpevor Ent Öydars Edv@v° Ir Eöddn rapa Tod 
xuplov H xparnsıs beiv, xal 7 duvastela nap bibisrov. cf. Röm. 13,1: näoa boyh. 
EEouolars brepeyoboaıs brotasseedw. ob yap &orıy ESoucia el un dmo Heoü 
.ef. Ev. Joh. 13,11. Tit. 3,1. 1. Petr. 2,13-14. Der römische Kaiser durfte also 
mit Recht von den jüdischen Thiasen und Syssitien sagen: Mn yap elvar taöra 
suvößoug &x ping xal rapowvlas Ent orsseı os Aupalvesdar ta dns elpnvns “TA. 


1) Philo. II, 634. 
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des Geldes geworden waren, geht schon daraus hervor, daß die 
Sibylle, die dichtende Volksstimme, sie zu den ihrigen macht. 
Schon die älteste jüdische Sibylle lehrt: „Allen gab der Himm- 
lische die Erde gemeinsam und allen hat er in die Brust eine trefi- 
liche Denkart gelegt.“') Nur die Ungleichheit des Besitzes und 
die Habgier haben alle Kämpfe und alle Zerrüttung in der Welt 
verschuldet’) Die Habgier stürze die Städte ins Unglück.”) Die 
Juden allein seien im Besitz der Gerechtigkeit und der Tugend, 
fern von jeder Geldgier, die den Menschen unzählige Übel erzeuge, 
den Krieg und den schrecklichen Hunger.‘) 

Eine jüngere, aber noch jüdische Sibylle schildert die messiani- 
sche Zukunft ganz im Bilde des essenischen Kommunismus: Die 
Erde werde für alle gleich sein, keine Mauern, keine Zäune werden 
sie scheiden; das Leben werde gemeinsam, der Reichtum entbehr- 
lich sein; da werde es keine Armen und keine Reichen mehr geben, 
keine Tyrannen, keine Sklaven, keine Großen und keine Kleinen, 
keine Könige, keine Herren, sondern alle werden gleich sein.°) 

Das sind lauter Ideale, die dem Boden Alexandrias entsprossen 
sind, deren Verwirklichung der Essenismus angestrebt und nach 
Möglichkeit herbeigeführt hat. 

Eine andere höchst beachtenswerte Eigentümlichkeit des Esse- 
nismus war die Verwerfung des Opferkultus.. Die Essener, sagt 
Josephus, bringen keine Opfer dar, weil sie heiligere Reinigungen 
zu haben vermeinen, und sind deshalb vom Tempel ausgeschlossen.‘) 
Dasselbe berichtet Philo von ihnen. Sie verehren, sagt er, Gott 
auf die vorzüglichste Weise, opfern ihm keine Tiere, sondern be- 
eifern sich ihre eigene Gesinnung zu heiligen.”) — Beides aber, 


1) Orae. sib. III, 247, 2615q. 
2) ib. III, 188sq. 3) ib. III, 641sq. *) ib. II, 234— 237. 
5) Orac. sib. II, 320— 326: 
Tata 5° ion navrwv, ob Telyeoty, od mepLppayn.ots 
Ode nepilopevn, xaprobs TöTe nelovas oloeı 
Adropden, xowol ze Blor, xal mÄoDTog Atorpos. 
Od yap nrwyög Exel, od mAobGLOg, ODÖE Tupavvog, 
Od doBdos, odr’ ad peyas, od inpös Tıs Et’ Eoraı, 
Od Basıdeis, oby' Ayepöves* xowv 8° da mavres. 
6) Antt. XVII, 1,. 
") Quod omn. prob. 1.11,457: od Lüa xaradhbovres, AAN leponpereis tag 
adrWv Dtavolas arasxevaleıy Aiodvres. — Wie das zu verstehen sei, erfahren 
wir insbesondere aus dem Kommentar Philos (De ebriet. 1,380) zu den Worten 
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sowohl die Verwerfung des Tieropfers, als auch der hier angedeutete 
Ersatz für dasselbe: daß nämlich der Mensch sich selbst zum 
Heiligtum Gottes machen müsse, ist jüdisch-hellenistische Theorie. 

Es lag in der Natur der Sache, daß die Juden in der Diaspora 
bei ihrer großen Entfernung von Jerusalem allmählich gegen den 
Opferkultus erkalten und in ihrem synagogalen Gottesdienst Ersatz 
für den Tempel suchen mußten. Justin Martyr hat uns eine Aus- 
legung der Prophetenworte: „Eure Opfer will ich nicht aus euren 
Händen annehmen, mein Name soll vom Aufgang bis zum Unter- 
gang der Sonne gepriesen werden, ihr aber entweiht ihn“,') er- 
halten, welche noch zu seiner Zeit bei den Diasporajuden landläufig 
war, dahingehend: Gott habe die Opfer der damals in Jerusalem 
wohnenden sogenannten Israeliten nicht angenommen; nur die Opfer 
derjenigen, die von ihrem Volke in der Zerstreuung leben und ihre 
Gebete ihm darbringen, diese billige er; denn ihr Gebet nenne 


Hannas 1 Reg.1,ı5: „Ich bin ein Weib betrübten Gemütes, Wein und starke 
Getränke habe ich nicht genossen, sondern gieße meine Seele vor dem Herrn 
aus.“ Es sei in der Tat, erklärt hier Philo, eine große und bewunderungs- 
würdige Sache, einen freien, reinen, von keiner Leidenschaft berauschten Sinn 
zu bewahren. Wer es dahin bringe, der möge sich selbst als reines Opfer 
dem Herrn ausgießen. „Denn was mögen diese Worte: „ich will meine Seele 
vor dem Herrn ausgießen“ anders sagen, als: ich will mich ihm heiligen, dadurch 
nämlich, daß die Bande, welche die eitlen Sorgen des sterblichen Lebens um 
uns schlingen, gesprengt werden, daß der Geist aus sich selbst heraus 
trete, die Enden des Alls erreiche und selbst den himmlischen Anblick 
des Ungezeugten genieße.“ Bekanntlich das Ziel der Essener und Thera- 
peuten: xai yap övrws dperw al Ereudepıafovri, zal +adap yYprsdaı Aoyısp.u 
mpös pndevös mAdoug Tapoıvopevp, peya wal Yaupastov 7v Epyov. Ex Tobrou dt 
sußatver, views dupdrou zov vody Eupopndevra arovönv ökov dr’ 6Awy ylvaodal te 
zat omevöeshar Heu. Ti yap Tv 76 „Eryew nv Yoynv you Evavrıov xuplouf, 7 
obumasay abriv dviepbow; Acapa pev ols rpötepov &oplyyero, & mepinbav al tod 
dvnrod Blov zeval omoudal, mavra Aboas, rpoayayıv di &iw zal Teivas xal dvaycas 
mosoöroy, bs al twv Tod navrös dbasllaı mepdrwv, al rpos nv TOD dyevvrtou 
mayzdınv wat doldımov Yeav ameıyÜrvar. Nnpövrwv piv obv 6 Yopös oöros 
ratdelav rpostnoaptvwv Ayspovida. — Ganz im Geiste des Essenismus ist die 
Aufforderung des Paulus: den Leib als Opfer zu heiligen, was wahrer Gottes- 
dienst sei. ef. Röm.12,1-2: INopaxaı& obv buäs, döeryot, did T@y olxrip.@v Tod 
Beod, rapasıjoaı TA swpara bu@v Yuolav Lüoav, aylav, .ebdpeorov to He, nv 
Aoyınıv Aazpelav buy" zal pi] svoynmartleode ty alavı Tobrw, dAAd peerap.oppodsde 
7 dvaramıası tod voos bpäv xTA. 
1) Maleachi 1,10—12. 
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er Opfer.') Diese Auslegung belehrt uns darüber, wie man noch 
im zweiten christlichen Jahrhundert im Diäsporajudentum über den 
Opferkultus dachte. — Schon im Aristeasbrief wird das Opfer als 
unwesentlich hingestellt, dafür aber Reinheit der Seele und frommer 
Glaube gefordert. Und nun gar erst bei Philo, wie oft lesen wir 
da, daß das Opfer unwesentlich, der von Menschenhänden gebaute 
Tempel bedeutungslos, daß das wahre Opfer in der Frömmigkeit 
einer gottgeliebten Seele bestehe, deren dankbare Gesinnung un- 
sterblich bleibe und bei Gott eingegraben sei, so lange fortlebend, 
wie Sonne, Mond und die ganze Welt, daß die menschliche Seele 
allein die würdige Wohnung Gottes auf Erden sei und darum ge- 
heiligt werden müsse.’) 

Dem jüdischen Hellenismus ist auch die essenische Lehre von 
der Unsterblichkeit der Seele und der Verweslichkeit und Verwerf- 
lichkeit des Leibes, in welchen die Seele wie in einen Kerker ge- 
bannt sei, entlehnt. Über diese der pharisäischen stracks entgegen- 
gesetzte Unsterblichkeitslehre, welche dem Essenismus die stärkste 
Anziehungskraft verlieh, weiß selbst der Pharisäer Josephus Be- 
scheid, richtig urteilend, daß sie viel Ähnlichkeit mit der griechi- 
schen aufweise. „Es steht“, sagt er, „bei den Essenern die Meinung 
fest, daß der Körper vergänglich und sein Stoff verweslich, daß die 
Seele aber unsterblich und ewig dauere, daß sie aus dem feinsten 
Äther hervorgegangen,’) um im Leib, wie in einem Kerker ein- 
geschlossen zu werden; sobald aber die Bande des Fleisches ge- 
fallen seien, freue sie sich der Erlösung aus langer Knechtschaft 
und steige empor. Die guten Seelen, lehren sie in Übereinstimmung 
mit den Griechen, leben an einem Orte jenseits des Meeres, der 
weder von Regen noch. von Schnee, noch von Hitze belästigt 
werde, stets von einem sanften, kühlenden Zephir angeweht 


Y) Just. Dial. c. Tr. 

2) Vita Mos. II, 151. De vietim. II,253. Quod. det. pot. insid. I, 195. 
Leg. alleg. I, 115. De somn. I, 643 u. a. St. — Orae. sib. II, 82; IV, Ssqg. 
24594. ef. Friedländer, Gesch. d. jüd. Apolog. 99sqq. 292 qq. 

3) Bell. jud. II, 8,11: tags d& buyas Adavdrous del dran.dvev, xal supmAexssdat 
piv &% tod Aentordrou yoırtWwoas aldeEpos Wonep eipxrais tois owp.asıy luyyl 
rıyvı Yon xataornwp£vas. cf. Philo, De concup. II, 356: 'Td 8° Eupuowpevov 
$mhov dis aldleEpıov Zv mvedpa al el öh tı aldeplou mvebparos xpeittov, te tig 


paxaplas zal tpionaxarlas Pboews dmadyaspa. Ähnlich an vielen andern Stellen 
bei Philo. 
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sei. Der Bösen aber harre eine finstere Hölle voll unaufhörlicher 
Qualen. Das lehren sie teils weil sie die Seele für unsterblich 
halten, dann aber auch zur Aufmunterung zur Tugend und zur 
Warnung vor dem Bösen. Denn durch die Hoffnung auf ein Leben 
nach dem Tode müssen die Guten in diesem Leben besser, die Be- 
strebungen der Bösen aber gehemmt werden, weil sie, wenn sie 
auch im Leben der Strafe entgehen, nach ihrem Hinscheiden eine 
endlose Strafe zu erleiden, befürchten müssen. Diese Lehre der 
Essener von der Seele ist es, die alle, die einmal von der Weisheit 
des Ordens gekostet haben, mit der Macht eines Zaubers ergreift 
und festhält.“ ') 

Der synagogale Gottesdienst der Essener ist gleichfalls nahe 
verwandt dem der Diasporasynagoge. Auf diesen letzteren kommt 
Philo wiederholt zu sprechen und zeichnet ihn stets mit kurzen, 
aber kräftigen Strichen,?) während er, wie wir gesehen, den esseni- 
schen eingehend bespricht. Nach diesen Schilderungen strebten 
beide dasselbe an: die religiöse Erhebung vermittelst einer: zeitge- 
mäßen, Geist und Gemüt anregenden allegorischen Schriftaus- 
legung. Freilich war die Schriftauslegung der essenischen Synagoge 
eine mehr in die Tiefe gehende, da ja die Besucher derselben ge- 
schult und vorbereitet für eine philosophische Behandlung der 
Schriften Mosis und der Propheten waren, während die Synagogen 
der Diaspora im allgemeinen es doch nur mit einem Laienpublikum 
zu tun hatten. In der Sache selbst aber glichen sich beide voll- 
ständig. — Anstatt aber die verborgen liegenden Fäden, die den 
Essenismus mit dem jüdischen Hellenismus verbinden, aufzudecken, 
zerschneidet man selbst die offen zutage liegenden und versperrt 
sich so jedes tiefere Verständnis für diese merkwürdige geschicht- 
liche Erscheinung. Philos Bericht, so heißt es vielfach, sei an 
diesem Punkte kaum zuverlässig; er scheine in dieser Schilderung 
des synagogalen Gottesdienstes der Essener einfach allgemeine Ver- 
hältnisse der jüdischen Diaspora auf jene zu übertragen.) — 


1) Bell. jud. II, 8,11. 

2) cf. Vita Mos. II, 167sq. De septen. II, 282. Legat. II, 568. Frag. II, 630. 

3) Bousset, Die Relig. d. Judent. 439 Anm. 1. — Mit derselben, soviel 
beliebten Methode spricht er $. 440 Anm. 2 der Darstellung der essenischen 
Eschatologie des Josephus als einer hellenisierenden die Glaubwürdigkeit ab. 
„Sie ist“, sagt er, „auf der andern Seite übrigens nicht spezifisch hellenisch. 
Der Darstellung des Josephus ist hier nicht zu trauen. Er hellenisiert absichtlich. 
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Das gleiche aber könnte man von der ganzen Essenerschilderung 
Philos behaupten und sie in Bausch und Bogen als eine freie 
dichterische Erfindung verwerfen. 

Doch merkwürdig: Während man sich einerseits bemüht, die 
Essener zu Hyperpharisäern zu machen, will man sie andererseits 
gleichzeitig zu Sonnenanbetern stempeln, und dies lediglich auf 
die mißverstandene Phrase des Josephus hin, die da lautet: „Gegen 
Gott sind sie besonders fromm. Denn ehe die Sonne aufgeht, 
sprechen sie nichts Profanes, sondern richten gewisse von den Vor- 
fahren ererbte Gebete an sie, wodurch sie sie gleichsam anflehen, 
daß sie aufgehen möge.“') — Aus dieser Stelle, in welcher Jo- 
sephus gerade die Frömmigkeit der Essener gegen Gott im glän- 
zendsten Lichte zeigen will, wird noch heute gefolgert: die von 
den Vätern ererbten Gebete, welche die Essener jeden Morgen zur 
Sonne emporsenden, „als wollten sie dieselbe um ihr Erscheinen 
bitten“, gehörten zu dem fremdartigsten. Hier scheine ja fast der 
Monotheismus durchbrochen zu sein, obwohl sich natürlich eine 
gewisse Vermittlung finden lasse; aber hier werde aller- 
dings die Annahme einer Beeinflussung von ethnisch- 
polytheistischer Seite kaum abzuweisen sein. Unmittelbar 
im Zusammenhang damit stehe die ängstliche Scheu, das Licht der 
Sonne namentlich bei Verrichtuug der Notdurft zu verunreinigen, 
und die von hier aus sich ergebende sorgfältige Verbergung der 
Exkremente.?) 

Allein der Brauch sorgfältiger Bergung der Exkremente ist 
schon im mosaischen Gesetzbuch angeordnet; und wenn Josephus 
berichtet, daß die Essener ihre Exkremente mit einer Decke ver- 


Spezifisch hellenisch ist allerdings der Gedanke, daß die Seele aus fein- 
stem Ather bestehend, infolge eines Zaubers in den Körper herabgezogen 
und dort eingekerkert sei. — Aber was etwa, wenn wir die hellenisierende 
Form des Josephus-Berichtes abstreichen, übrig bleibt, die Gedanken von der 
Präexistenz der Seele und dem Gericht über die Seele nach dem Tode, ist 
ebensogut orientalisch und schließt nicht einmal die Hoffnung auf 
Auferstehung des Leibes aus.“ Hier wird also aus Josephus das direkte 
Gegenteil von dem, was er berichtet herausgelesen! { 

') Bell. jud. II, 8,5: Ilpös ye nv To Beiov lölws eboeßels. mplv yap dvasyeiv 
zo MAov, oddtv pleyyovrar BeßfAwv, marplous DE Tıvas eis brav ebyäs, 
GoTep Ixerebovres dvareidaı. 

2) Bousset, 1. e. 441. 


Angeblicher Sonnenkultus der Essener. 161 


hüllten, „damit sie das Licht Gottes nicht beleidigen“,') so wird 
jeder Unbefangene das bildlich nehmen und sich nicht davon be- 
irren lassen, daß sich unter den viel spätern, mit den Essenern in 
Zusammenhang gebrachten christlichen Sekten auch eine befindet, 
die als Sonnenverehrer bezeichnet wird. 

Interessant, weil die herrschende Methode der Beurteilung des 
Essenismus kennzeichnend, ist, was Clemens über die „Sonnen- 
anbetung“ der Essener sagt: „Hippolytus, Presbyter und Bischof 
in Rom am Anfang des dritten Jahrhunderts n. Chr.“, meint er, 
‘ „lehnt sich in seinem Berichte über die Essener offenbar an die 
Schilderung des Josephus an; indessen finden sich bei ihm einzelne, 
und zwar für die Dogmen des Ordens nicht unbedeutende Ab- 
weichungen. — Auffällig ist die Abweichung von dem Bericht des 
Josephus, wo derselbe von dem Sonnenkultus der Essener spricht. 
Nach der Erzählung des Hippolytus scheint eine Verehrung 
der Sonne geradezu ausgeschlossen, und nur die Pflicht der 
Ordensgenossen gewesen zu sein, sogleich beim Erwachen, bevor 
sie etwas anderes unternahmen, Gott durch Gebete und Hymnen 
anzurufen. Wahrscheinlich ist es, daß Hippolytus aus gewissen 
Gründen Bedenken getragen hat, den Essenern eine heidnische 
Verehrung der Sonne zuzuschreiben, und dieser daher die Angabe 
des Josephus, welche für die Verehrung der Sonne als eines gött- 
lichen Lichtwesens spricht, mit alleiniger Auslassung von 9eod als 
Zusatz zu z&s abyds”) wiedergab, wodurch ihm der Anstoß, den man 
nehmen konnte, beseitigt schien. Offenbar hat er dasselbe in der 
ersten Stelle durch die Auslassung eines Wortes oder mit geringer 
Änderung nicht erreichen können und deshalb den ganzen Passus 
geändert. Es wird darum seine Auffassung die Annahme von einer 
Verehrung der Sonne als eines göttlichen Lichtwesens seitens der 
Essener, wie sie dem Parsismus eigentümlich und aus diesem herüber- 
genommen ist, keinesfalls in Zweifel stellen können.“ °) 

Also die Essener bleiben Sonnenanbeter und haben diesen 
Kultus dem Parsismus entlehnt. Und merkwürdig: Hippolyt soll 
mehr als Josephus, der an dieser Stelle die reine Gottes- 


1) Bell. jud. II, 8,9: &s pn as abyas bBpt£orev Beod. 
2) Bei Hippolyt lauten nämlich die eben zitierten Worte des Josephus: 
pdoxovres un deiv LBplleıv Tas adyds. 
3) Zeitschr. f. wiss. Theologie 1869, p.347. 
Friedländer, Religiöse Bewegungen. 11 
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verehrung der Essener preist, Grund gehabt haben, die Essener 
zu schonen, mehr als dieser Bedenken getragen haben, den Essenern 
eine heidnische Verehrung der Sonne zuzuschreiben! Josephus 
drückt den Essenern das Stigma der Sonnenanbetung auf, Hippolyt 
ist bemüht, sie davon zu befreien, indem er den Josephus korrigiert! 
Die moderne Forschung, die hier die Worte des Josephus buch- 
stäblich nimmt, urteilt über die Essener nicht anders, wie die juden- 
feindlichen römischen Schriftsteller im Altertum über die Juden 
im allgemeinen, die sie zu Wolkenanbetern machten.') — Die 
Juden waren seit je gewohnt bei Sonnenaufgang mit gen Himmel 
emporgehobenen Händen und Augen zu beten. Das berichtet uns 
der Talmud, und noch früher Pseudosalomo. °) Und überdies liefert 
auch die Therapeutenschilderung bei Philo die natürlichste und 
bündigste Erklärung zu diesen so mißverstandenen Worten, indem 
sie von den Therapeuten berichtet, daß diese, sobald sie die 
Sonne aufgehen sahen, mit zum Himmel emporgerichteten 
Händen um einen schönen und wahrhaft günstigen Tag 
beteten, damit ihre Gedanken mit himmlischem Lichte 
erfüllt werden.?) — Die Essener waren ebensowenig Sonnen- 
anbeter, so wenig es die ältesten Christen waren, von denen die 
Heiden, wie wir bei Tertullian lesen, gleichfalls behaupteten, dab 
die Sonne ihr Gott sei, weil man gehört, daß sie beim 
Gebet sich gegen Aufgang der Sonne wenden.‘) 

Was aber, wird man fragen, ist aus diesem so viel gepriesenen 
und so, weithin anregend wirkenden Essenismus geworden? Wären 
seine Lehren in Wirklichkeit so erlösender Natur gewesen, wie sie 
die zeitgenössischen Lobredner darstellen, wie wäre es zu erklären, 
daß er schließlich so spurlos versandete? 


1) ef. Juvenal. Sat. XIV,96: Nil praeter nubes et coeli numen adorant. 
2) Sap. Sal. 16,28: örws yvwaröy 7, örı dei phdverv rov MAtov Er? edyapıotlav 
600 xal mpös dvaroAlv Ywrös Zyruyyaveıy ao. cf. Orac. sib. III, 591sq.: "ANA 
ptv delpovor rpös obpavhv WbAdvas Ayvas, OpYıoı &E edvijs ale yEpas Ayvilovrer. 
3) Philo II, 485sq.: ds te öleıs “al ÖAov T6 oa Pos TV Em oTdvtes, 
irav Yedowvraı tov MAıov Avloyovra, täs yeıpas dvarelvavres els obpavov eÖnpeplav 
xal AAhderav Enebyovrar, zal Ökuwrlav Aoyısıod. Und ib. 1,475: öls dt xad’ 
Es ipepav elmdacıy edyesdar nepl nv En — Tv piv Avloyovrog, ebnpeplas 
altobpevot, cv Övrwg ebnneplav, Ywrös obpavlov mv dravolav abrav avarınadTjvat. 
*) Tert. Apol. e.16: Alii plane humanius et verisimilius solem eredunt 


Ben ve : : .: : : 
nostrum denique inde suspieio, quod innotuerit nod ad orientis 
regionem precari. 
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Nun, der Essenismus hat in Wahrheit seine Schuldigkeit vollauf 
getan. Er bildete das Reservoir, vermittelst dessen das nicht- 
‚ pharisäische Judentum Palästinas mit neuen, insbesondere. griechi- 
schen Ideen befruchtet wurde. Der Orden als solcher bildete 
allerdings einen geschlossenen Kreis, allein er sandte, wie wir 
gezeigt, Jünger aus, die seine Ideen hinaustrugen und die weitesten 
Schichten für kommende Dinge vorbereiteten. Man lauschte gern, 
zumal in den Kreisen der Am-haarez, ihren Belehrungen, da. man 
in ihnen gottbegnadete Propheten sah, die ihre Anhänger nicht mit 
Gesetzesbürden belasteten, sondern ihnen Schätze des Himmelreichs 
zeigten, die nur durch Veredlung der Sitten zu erreichen seien. 
Daher rührt denn auch ihre, von den Forschern allenthalben er- 
kannte Verwandtschaft mit den Apokalyptikern, von denen sie sich 
nur durch ihre tiefere philosophische Bildung und durch ihr ge- 
heimnisvolles Wesen unterschieden. — Alle religiösen Werte, die 
der Essenismus teils neugeschaffen, teils umgebildet hatte, sie sind 
durch den Kanal der Apokalyptik in das Christentum geflossen und 
von diesem und den auf seinem Boden sich bald darauf bildenden 
zahllosen Sekten übernommen worden. 

Damit soll aber durchaus nicht behauptet werden, daß Jesus 
und das Christentum aus der Schule des Essenismus hervorge- 
gangen. Dies anzunehmen verbietet schon die Tatsache, daß Jesus 
die Askese, den Grundstein, auf welchem der Essenismus sich auf- 
baute und in der sein Vorläufer, der Täufer, noch gefangen lag, 
bereits überwunden hatte. Auf die Frage der Johannesjünger, 
warum seine Jünger wie sie selbst und die Pharisäer es täten, 
nicht fasten, erwidert Jesus: Wie können die Hochzeitsleute Leid 
tragen, solang der Bräutigam noch bei ihnen?') Ein andermal 
klagt er: Johannes ist gekommen, aß nicht und trank nicht, so 
sagen sie: er hat den Teufel. Des Menschen Sohn ist gekommen, 
ißt und trinkt, so sagen sie: Siehe wie ist der Mensch ein Fresser 
und Weinsäufer, der Zöllner und der Sünder Geselle.”) 

Es darf ferner nicht übersehen werden, daß Jesus sich über 
die hergebrachte Sabbatheiligung, die von den Essenern noch 
strenger als selbst von den Pharisäern beobachtet wurde, ’) skrupel- 


1) Math. 9,14—15. 2) Math. 11,18-19. 
3) ef. Bell. jud. II, 8,9: xal ais &Böondsıv Epywv Eyanteodar, dtapopmrara 
’Iouönlwy indvrwv xTA. 
alle 
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los hinwegsetzte, lehrend, der Menschensohn sei Herr über den 
Sabbat.!) — Der fundamentale Unterschied jedoch zwischen Esse- 
nismus und Christentum lag in der Auferstehungslehre, die 
den Eckstein des Christentums bildete, mit der es stand und fiel, 
während die Essener die Auferstehung verwarfen, da sie ja den 
Leib als ein Hindernis für die Erhebung des Menschen zu Gott 
betrachteten, der nach dem Tode der ewigen Verwesung verfalle. 

Doch bei allen zwischen Jesus und seiner Lehre einerseits und 
den Essenern andererseits herrschenden Differenzen ist die enge 
Verwandtschaft unverkennbar. Vor allem ist es die essenische 
Organisation, die das Urchristentum übernommen, und die ihm 
über alle Maßen zustatten kam. Wie die essenischen Wanderlehrer 
in die Welt hinausgingen, ohne etwas anderes als Waffen zum 
Schutz gegen Räuber mitzunehmen, da sie überall von den Genossen 
mit Kleidern und allen nötigen Lebensbedürfnissen versehen wurden, 
so sendet auch Jesus seine Jünger aus mit der Weisung: nicht 
Gold noch Silber noch Erz in ihrem Gürtel zu haben, auch keine 
Tasche zur Wegfahrt, auch nicht zwei Röcke, keine Schuhe, auch 
keine Stecken. Denn ein Arbeiter sei seiner Speise wert. Wo 
sie aber in eine Stadt oder Markt kämen, da sollten sie sich 
erkundigen, ob jemand darinnen sei, der es wert, und sollten 
bei demselben bleiben, bis sie von dannen zögen.”) — Desgleichen 
finden wir die essenischen Institutionen der Gütergemeinschaft und 
gemeinsamen Mahle im Urchristentum wieder. Wir lesen hierüber 
in der Apostelgeschichte: „Sie blieben beständig in der Apostel Lehre 
und in der Gemeinschaft und im Brodbrechen und im Gebet. — 
Alle aber, die gläubig waren worden, waren bei einander und 
hielten alle Dinge gemein. Ihre Güter und Habe verkauften 


!) Math. 12,8: xbptos ydp &orı xal Tod oaßßdrov 6 ulös Tod dvüpbron. 
ef. Mare. 2,23—28. Luc. 6,1—6. \ 

2) Math. 10,7-13 und Par. — Noch Origenes c. Cels. III, e. 9 schildert ähn- 
lich die christlichen Missionare seiner Zeit: „Sie bieten alles auf, den Glauben 
über die ganze Erde zu verbreiten. Darum machen es einige sich geradezu 
zur Lebensaufgabe nicht bloß von Stadt zu Stadt, sondern selbst von Flecken 
zu Flecken, von Dorf zu Dorf zu gehen, um dem Herrn neue Gläubige zu 
gewinnen. Und man wird nicht sagen können, daß sie dies eines Gewinnes 
wegen tun, da sie oft nicht einmal soviel nehmen wollen, als sie zum Leben 
nötig haben. Und wenn die Not sie manchmal zwingt, etwas anzunehmen, 
so begnügen sie sich mit der Befriedigung der dringendsten Bedürfnisse.“ 
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sie und teilten sie aus unter alle, nachdem jedermann not war. 
Und sie waren täglich und stets beieinander einmütig im Tempel 
und brachen das Brod hin und her in den Häusern.”) — Der 
Menge aber der Gläubigen war ein Herz und eine Seele; auch 
keiner sagte von seinen Gütern, daß sie sein wären, sondern es 
war ihnen alles gemein. — Es war auch keiner unter ihnen, 
der Mangel hatte; denn wie viel ihrer waren, die da Äeker oder 
Häuser hatten, verkauften sie dieselben und brachten das Geld und 
legten es zu der Apostel Füßen, und man gab einem jeglichen, was 
ihm not war.“?) 

Wie man sieht, ist dies alles rein essenischer Kommunismus. 

Während aber die Essener bei geschlossenen Türen lehrten, 
gebot Jesus, der hellsehendste aller Apokalyptiker, seinen Jüngern 
von vornherein, alle Geheimtuerei abzulegen: es sei nichts ver- 
borgen, das nicht offenbart werde, und nichts heimlich, was man 
nicht wissen werde; sie sollten daher im Lichte reden, was er 
ihnen im Finstern sage, und was sie in das Ohr hören, auf den 
Dächern predigen?.) Denn niemand zünde ein Licht an und be- 
decke es mit einem Gefäß, oder setze es unter die Bank, sondern 
er setze es auf einen Leuchter, auf daß, wer hineingehe, das Licht 
sehe.) — Darum läßt er auch in dem Gleichnis von dem Manne, 
der, als er über Land ging, sein Gut den Knechten zur Verwaltung 
überließ, jenen Knecht, der in Blindheit das ihm anvertraute Gut, 
anstatt es zu verzinsen, in die Erde vergrub und es dann dem 
Herrn unvermehrt zurückstellte, als einen unnützen, in die Finsternis 
hinausgestoßen werden: „Du solltest“, so schilt der Herr diesen 


engherzigen und unbrauchbaren Knecht — „mein Geld zu den 
1) Act. 2,42-47: "Hoav d2 mposxaptepodvres — — ri woıvwvia zal Ty aAdgeı 
00 dprov urA. — mävres dE ol rıotebovres Toav Emi zo abro, xal elyov Inayra 


wowd, wald ta vripara zal tüs bmapkeıs Eminpasxov, wat brepepisov adra mädt, 
zadörı dv rıs ypelav elye x. Genau nach der von Philo und Josephus ge- 
schilderten kommunistischen Weise der Essener. 

2) Act. 4,32-37: xal obdL eis ı ray brapydvrwy abrp Eheyev 
ARM Ay adbrols dmavıa vowd. — — ob yap &vdens Ts benpyev &vadrois* ÖdoL 
yap «riropses yoplwv 7 olaı@y bripyov, mwÄsdvres Eyepov rüs TIpdg TÜY TInpa- 
sxontvwv, xal Erldouv napa Tobs nödas TWv drostörwv. dıedldoro 68 indorw xaddrı 
dv zıs ypelav elyov, Genau nach dem essenischen Programm. 

3) Math. 10,26—28 und Par. 

4) Luc. 8,16. Math. 5,15. Mare. 4,21. 
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Wechslern getan haben, und wenn ich gekommen wäre, hätte ich 
das Meine zu mir genommen mit Wucher. Darum nehmt von 
ihm den Zentner und gebet’s dem, der zehn Zentner hat. Denn 
wer da hat, dem wird gegeben werden, und wird die Fülle haben; 
wer aber nicht hat, dem wird auch, das er hat, genommen werden. 
Und den unnützen Knecht werft in die Finsternis hinaus, da wird 
sein Heulen und Zähneklappern.“ ') 

Wie die Essener, und im erhöhten Maß die. Therapeuten, um 
sich zur Vollkommenheit emporläutern zu können, Hab und Gut, 
Haus und Familie verließen,’) so empfiehlt auch Jesus dasselbe 
Mittel denen, die zur Vollkommenheit emporstreben wollen: „Willst 
du vollkommen sein“, lehrt er, „so gehe hin, verkaufe was du 
hast und gib’s den Armen, so wirst du einen Schatz im Himmel 
haben, und komm und folge mir. — Wer verläßt Häuser oder 
Brüder oder Schwestern oder Vater oder Mutter oder Weib oder 
Kinder oder Äcker um meines Namens willen, der wird’s hundert- 
fach nehmen und das ewige Leben erwerben.“ °) 

Das nur unter Aufwand der äußersten menschlichen Kräfte zu 
erreichende Ziel der Lehre Jesu war dasselbe wie das von den 
Essenern, dem jüdischen Hellenismus überhaupt und den Apoka- 
lyptikern angestrebte: „Gott zu schauen“, und die Mittel zur Er- 
reichung desselben hüben wie drüben die gleichen.‘) 

Wie die Essener predigte auch Jesus Verachtung des irdischen 
Besitzes: „Ihr sollt“, lehrt er, „nicht Schätze sammeln auf Erden, 
da sie die Motten und der Rost fressen, und da die Diebe nach- 
graben und stehlen. Sammelt euch aber Schätze im Himmel, da 
sie weder Motten noch Rost fressen, und da die Diebe nicht nach- 
graben und stehlen. — Niemand kann zwei Herren dienen. Ent- 


!) Math. 25,14-31. Luce. 19,12-27. 
?) ef. De vita cont. II, 474 und weiter unten im Kapitel über die Thera- 
peuten. 
°) Math. 1921.29: El d&eıg TeRerog elvar Gmaye, TWAnadV soU a drrapyovra, 
nal dos mrwyois: al Eeıs Inoaupöv Ev odpavi. zal Sebpo, aroAobder mov. — zal 
FEN 2,7 I N 5 \ x r R A fe n 
mas 05 apfxev olxlas, 7 AbeApobs, 7 AdeAnds, 7 narepe, i) prztepa, 7 yovalzaı, 7) 
1, AN > x v N - 3 ! [4 4 
E 1 @ypods evexa Tod Ovöparös you, Exarovranlactova Arıberar, xal Lwnv 
alwvıov xAnpovop.Toet. 
4 i 
) cf. Math. 5,8. 1 Joh. 3.2.3 u. a. St. „Beachtung verdient“, sagt Baldens- 


perger 1. c. 84, „vor allem der apokalyptische Ausdruck für den höchsten 
Lohn: Gott sehen, oder das Antlitz Gottes schauen.“ 
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weder er wird den einen hassen und den andern lieben, oder er 
wird dem einen anhangen und den andern verachten. Ihr könnt 
nicht Gott dienen und dem Mammon.“') „Und weiter sage ich 
euch: es ist leichter, daß ein Kamel durch ein Nadelöhr gehe, 
denn daß ein Reicher in das Reich Gottes komme.“ ®) 

Die Essener mieden das Schwören, denn alles, was sie sprachen, 
mußte fester als ein Eid sein. Das Schwören hielten sie für 
schlechter als selbst den Meineid; denn sie sagten, daß der, dem 
man ohne Gottes Namen nicht glauben dürfe, schon gerichtet sei.°) 
Auch Jesus verurteilt das Schwören. „Ihr habt gehört“, sagt er, 
„daß den Alten gesagt wurde: du sollst keinen falschen Eid tun 
und sollst Gott deinen Eid halten. Ich aber sage euch, daß ihr 
allerdinge nicht schwören sollt. — Eure Rede sei: Ja, ja; 
nein, nein; was darüber ist, das ist von Übel.“ *) 

Die Essener duldeten in ihrer Gemeinschaft keine Diener, 
sondern leisteten einander alle erforderlichen Dienste. Dieselbe 
Gleichheit und Brüderlichkeit verlangt auch Jesus: „Ihr wißt“, 
lehrt er, „daß die weltlichen Fürsten herrschen, und die Oberherren 
haben Gewalt. So soll es nicht unter euch sein; sondern so je- 
mand will unter euch gewaltig sein, der sei euer Diener. Und wer 
da will der Vornehmste sein, der sei euer Knecht. Gleichwie des 
Menschen Sohn nicht gekommen ist, daß er sich dienen lasse, 
sondern daß er diene.‘) Der Größte unter euch soll euer Knecht 
sein.“ °) 

Beim Eintritt in den Orden mußte der Essener schwören: die 
Treue gegen jedermann, insbesondere aber gegen die Obrigkeit zu 
bewahren, denn niemand habe die Macht, sie sei ihm denn von 
Gott gegeben.”) Das ist, wie wir bereits gesehen, jüdisch-helle- 


1) Math. 6,19.24 u. Par. 2) Math. 19,24 u. Par. 

3) Jos., Bell. jud. II, 8,6: xal räv pzv ro fmdev um’ abr&v loyupsrepov Öpxov' 
zo BE Opwberv abrois mepisararar, yelpov tı Th Emtopalas brroAap.ßdvovres. Non yap 
1dn ateyvacdar Yaal tov dristoöpevov, ölya Oeoö. — Nach Philo II, 458 bewiesen 
die Essener unter zahlreichen andern Tugenden ihre Liebe gegen Gott durch 
Enthaltung vom Eid: tod nev obv Yiodeon delynarı mapeyovrar phptainnunens 
To dvWp.oTov. — 

4) Math. 5,33—37. 

5) Math. 20,25—28 u. Par. 

6) Math. 23,11. 

7) Jos., Bell. jud. II, 8,7. 
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nistische Auffassung von dem Gottesgnadentum der Herrscher, und 
dieser Auffassung begegnen wir im Neuen Testament wieder. 
„Gebet dem Kaiser, ‘was des Kaisers ist“, sagt schon Jesus, „und 
Gott, was Gottes ist.“') Und Paulus: „Jedermann sei der Obrig- 
keit untertan, die Gewalt über ihn hat. Denn es ist keine 
Obrigkeit ohne von Gott, wo aber Obrigkeit ist, die ist von 
Gott verordnet.“ ?) 

Doch es mag genug sein der Anführung von Parallelen zwischen 
Essenismus und Urchristentum, die sich noch weiter verfolgen 
ließen. Am Ende ist, bei aller Verwandtschaft, . das Christentum 
Jesu doch etwas ganz anderes als essenische Lehre. Dagegen sind 
“die Haupterben des Essenismus, die dessen ganzes philosophisches 
Material übernommen: die christlichen Häretiker, zumal die zahl- 
reichen gnostischen Sekten, denen bei der Bildung und Weiterent- 
wicklung des Christentums eine bedeutsame Rolle zufiel. 


1) Math. 22,21 u. Par. 
2) Röm. 13,1. ef. Ev. Joh.19,ı1. Tit. 3,1. 1 Petri 2,13-14. 


IV. 
DER MINÄISMUS. 


Wir haben bisher von religiösen Bewegungen im Judentum 
gesprochen, die neben dem Pharisäismus bestanden, parallel mit 
ihm liefen, genährt von fremden Speichern, und erst im Zeitalter 
Jesu sich mit ihm auseinanderzusetzen begannen. Von Unter- 
strömungen im Pharisäismus selbst aber haben wir noch nicht ge- 
sprochen. Solche aber gab es tatsächlich, und zwar tief ein- 
schneidender Natur, die wir freilich nur aus talmudischen und 
midraschischen Berichten kennen. Und da zeigt es sich eklatant, 
wie wenig Zutrauen die modernen jüdischen Gelehrten selber zu 
den talmudischen Quellen haben, für die sie andererseits wieder 
unbedingte Berücksichtigung bei Darstellung der Geschichte des so- 
genannten Spätjudentums fordern. 

Denn wie wäre es sonst zu erklären, daß die moderne jüdische 
Geschichtsschreibung so wenig von Gegenströmungen innerhalb des 
Pharisäismus weiß, während das talmudische Schrifttum darüber, 
wenn auch vielfach abrupt oder verhüllt, Andeutungen in Fülle 
enthält? Weit mehr als von Pharisäern und Sadduzäern spricht 
der Talmud von Minim, Zedim, Apikorsim und Philosophen, mit 
- denen die Schriftgelehrten im ewigen religiösen Streit lagen; und 
doch, wie viel und überviel wissen unsere jüdischen Geschichts- 
forscher von jenen und wie wenig von diesen zu melden! 

Freilich, hätten nicht Josephus und das Neue Testament die 
Sekten der Pharisäer und Sadduzäer uns gezeichnet, aus dem Talmud 
allein wüßten wir blutwenig von ihnen, und unsere jüdischen 
Theologen hätten von ihnen ebensowenig wie von den Minim zu 
berichten gewußt, von welch letzteren außertalmudische Quellen 
nichts überliefern.. Man hätte uns dann erzählt, daß das ganze, in 
so viele Sekten zerklüftete, in allen seinen Tiefen aufgewühlte 
Judentum der beiden letzten vorchristlichen Jahrhunderte ein rein 
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talmudisches, von keiner Opposition getrübtes gewesen. Die Frage 
aber, wie aus einem solchen Judentum Jesus und das Christentum 
hätten hervorgehen können, hätte da nicht die geringsten Skrupel 
verursacht. Wir haben ja gesehen, wie das Kunststück zustande 
gebracht wurde, die Essener, deren Existenz, da einmal Philo, 
Josephus und Plinius sie verbürgen, nicht geleugnet werden konnte, 
in den Talmud hineinzuzwängen und sie zu Hyperpharisäern zu 
machen! 

Hätte aber Philo oder Josephus oder irgend ein anderer nam- 
hafter zeitgenössischer Schriftsteller der Minim Erwähnung getan, 
dann wären sie nicht mehr übergangen oder nur so im Vorbeigehen 
gestreift worden. Da dies aber nicht der Fall, so konnte man sich 
die Sache recht leicht machen, indem man einfach dekretierte: die 
Minim sind Judenchristen gewesen, die es mit ihrem Geplänkel 
und ihren Hetzereien lediglich darauf abgesehen hatten, die Schrift- 
gelehrten zu molestieren! Und damit war die Sache erledigt: man 
beruhigte sich dabei hüben und drüben. 

Daß aber die Minim ursprünglich nicht Christen, sondern 
jüdische Häretiker noch in vorchristlicher Zeit gewesen, haben 
wir bereits anderwärts aufgezeigt,') und damit die Zustimmung 
der maßgebenden Kritik erlangt. Hier jedoch kommt es uns 
hauptsächlich darauf an, die minäische, im Schoße des Pharisäis- 
mus selbst entstandene Bewegung im Zusammenhange mit den 
übrigen religiösen Zeitströmungen zu behandeln und ihre Bedeutung 
zu kennzeichnen. 

In den Minim hatten die Pharisäer ebenso ihre Radikalen, wie 
sie der jüdische Hellenismus in jenen Allegoristen hatte, die von 
der allegorischen Auslegung des mosaischen Schrifttums zur Ver- 
werfung des ganzen nationalen und zeremonialen Gesetzes ge- 
langten.’) Sie hatten ihre Radikalen, wie sie die Apokalyptiker 
hatten, inbezug auf welche in der Henochapokalypse geklagt wird, 
daß sie ihre Lügenreden und Frevelworte niederschreiben, die Worte 
der Wahrheit fälschen, das ewige Gesetz übertreten, große Be- 
trügereien ersinnen und Bücher über ihre Reden verfassen.°) Sie 


) In unseren Schriften: Der vorchristl. jüd. Gmostizismus 1897; Der 
Antichrist 1901. 


2?) Philo, De migr. Abr. I, 450sq. 
?) Hen. 98,14-15; 99,1; 104,83. 
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hatten ihre Radikalen, wie sie der Essenismus in den Therapeuten 
hatte, die die väterliche Philosophie bildlich erklärten, über das 
sinnlich Wahrnehmbare hinweg zum Anschauen der nackten Wahr- 
heit, wie sie an sich ist, vordringend.') Sie hatten endlich ihre 
Radikalen, wie sie das jüdische Christentum in den Antinomisten 
und Gnostikern hatte. Und diese pharisäischen Radikalen nannten 
die Schriftgelehrten des Talmud „Minim“, eine Bezeichnung, die 
wir heute nicht mehr mit Sicherheit erklären können, ebensowenig 
wie die Benennungen Pharisäer, Sadduzäer, Essener, was uns lehrt, 
daß ihre Entstehung in so frühe Zeit fällt, daß die ältesten Bericht- 
erstatter selbst die Etymologie dieser Namen nicht mehr kannten. 
So weiß Philo selber nicht mehr über die Etymologie der Bezeichnung 
„Essäer“ Bescheid und ergeht sich in vagen Vermutungen. — Was 
aber Minim und Minuth inhaltlich bedeuten, darüber läßt uns 
die talmudische und midraschische Literatur keinen Augenblick im 
Zweifel. 

Der Midrasch zeichnet sie einmal in signifikanter Weise, indem 
er Doög und Ahitofel als Verkörperung von Minuth vorführt, deren 
jeder in der talmudischen Literatur als Typus der Häresie hinge- 
stellt wird. Sie seien Schriftgelehrte gewesen, vollgefüllt mit 
Wissen, aber es habe ihnen die innere Frömmigkeit gefehlt und 
daher ihre Auflehnung gegen die Gebote Gottes. Sie seien aus- 
wendiggelernte Meister der Schrift gewesen, deren Inneres keinen 
Teil an der Gesetzeslehre hatte, weshalb sie denn auch schließlich 
von derselben abgefallen seien.?) — In derselben Weise werden 


1") Philo II, 473. 

2) Num. rabba z. XVIII, 17 werden die Psalmworte 55,13-16: „Wäre es 
ein Feind, der mich schändete, würde ichs ertragen ..... Du aber bist mein 
Freund und Verwandter,“ auf Do&g und Ahitofel gedeutet. „Denn nicht ein 
Feind schmähte mich,“ darunter, so heißt es hier im Midrasch, sind Doög und 
Ahitofel zu verstehen, die mich schmähten; obgleich sie nicht meine Feinde 
waren, so schmähten sie mich doch und nannten mich nicht bei meinem 
Namen ..... Es heißt Ps. 55,14: „Sondern du bist es, ein Mensch wie ich, 
mein Lehrer und mein Freund.“ „Mein Lehrer“, deutet an, daß er groß in 
der Thora war; „mein Freund“, daß er über halachische Fragen ver- 
handelte..... R. Eleazar sagt: es waren minäische Ideen in ihnen. Womit 
sind diese beiden Männer zu vergleichen? Mit einem Hause, das mit Stroh 
gefüllt war; in demselben waren Öffnungen, in welche das Stroh hineindrang. 
Nach einiger Zeit trat das Stroh, das in den Öffnungen war, heraus, da wußten 
alle, daß das Haus mit Stroh gefüllt war, Ebenso verhält es sich mit Dog 
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die Minim von dem Gesetzeslehrer R. Tarphon im ersten christ- 
lichen Jahrhundert charakterisiert: Sie sind Gelehrte, die „wissent- 
lich leugnen“. 

Daß die minäische Bewegung aus noch vorchristlicher Zeit 
stammt und schon in dieser zu einer großen, bis heute noch nicht 
gewürdigten Bedeutung gelangt war, das lehrt am deutlichsten die 
Tatsache, daß sie schon im ersten christlichen Jahrhundert eine 
stark angefeindete, von den pharisäischen Schriftgelehrten mit dem 
Anathem belegte Literatur hatte. Eine solche aber entsteht nicht 
über Nacht. Gegen Ende des ersten Jahrhunderts wird unter den 
Schriftgelehrten darüber verhandelt, ob die Giljonim — jüdisch- 
enostische Zaubertafeln — und die Bücher der Minäer vor dem 
Verbrennen gerettet werden dürfen. Da bricht R. Tarphon in die 
heftigen Worte aus: beim Leben meiner Kinder, wenn mir diese 
Bücher unter die Hände kommen, verbrenne ich sie mitsamt den 
in ihnen vorkommenden Gottesnamen (Askaroth)! Und wenn 
man von einem Mörder oder von einer Schlange verfolgt wird, 
suche man lieber in einem heidnischen Tempel als in den Häusern 
der Minäer Schutz. Denn diese, die Minäer nämlich, erkennen 
und leugnen dennoch, die Heiden aber leugnen aus Unkenntnis. 
Auf jene ist das Prophetenwort zu beziehen: „Hinter Tür und 
Pfosten stelltest du dein Gedächtnis auf, denn von meiner Seite 
hinweg buhltest du.“ — Sein Zeitgenosse R. Ismael — der wie 
Tarphon in jungen Jahren den Tempel noch in Funktion gesehen — 
stützt die Behauptung, daß man die minäischen Bücher selbst 


und Ahitofel. Es waren in ihnen von Anbeginn keine frommen Handlungen; 
obgleich sie Söhne der Thora (Gesetzeskundige) waren, blieben sie dennoch 
wie vorher: „denn Bosheit wohnte in ihrem Innern“: »9Iy2 WIN MAN 
u MD m Rn m yon maına Bra DIN min DYoN 
jan sbn sin mab paıı vr mob na min MW may yon Y’S 
12H IMS bınnn om nsb. Dn2 032 paar am Par m22 mm 
72 jan dw man nis min 99 bar yon nem paina jnin jına min 
nn na wpaw ve by mn monna mieo jna min nb baininsı An7 
„BaNp32 DIMD2 miya 9° yn nonn> „7. — R. Travers Herford, Christi- 
anity in Talmud and Midrasch, London 1903 p. 121 kennzeichnet richtig das 
Wesen des Minäers mit den Worten: The term Min denotes, I believe, 
invariably a Jewisch heretie, i. e. one, who, having been trained in the prin- 


eiples of the Jewisch religion, departs from them and is unfaithful towards 
them, violates the covenant between God and Israel. 
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mitsamt den in ihnen enthaltenen Gottesnamen verbrennen dürfe, 
auf die Schrift in folgender Weise: wenn schon die Thora kein 
Bedenken trägt, den heiligen Namen Gottes durch Wasser ver- 
wischen zu lassen, wo es gilt, Frieden zwischen Mann und Weib 
zu stiften, um wie viel mehr ist dies in unserm Falle gestattet, 
da ja diese Ketzer nur Haß, Neid und Zwietracht zwischen Israel 
und seinem himmlischen Vater stiften. Inbezug auf diese sagt 
der Psalmist: „Sollte ich deine Hasser, o Gott, nicht hassen und 
die gegen dich sich empören, nicht verabscheuen? Fürwahr, mit 
tiefstem Hasse hasse ich sie, zu Feinden sind sie mir geworden.“ 
Und sowie man — heißt es im Talmud weiter — diese Bücher 
nicht vor dem Verbrennen rettet, so rettet man sie auch nicht aus 
dem Wasser und vor dem Untergang überhaupt.') Ein solch tief 
eingefleischter Haß gegen die Minäer und ihre Schriften kann eben- 
sowenig plötzlich entstanden sein, wie ihre Literatur, die schon 
damals als eine zahlreiche angegeben wurde. Von Elischa ben 
Abuja, nachmals Acher, der „Abtrünnige*, genannt, der zu Beginn 
des zweiten Jahrhunderts blühte, und den man gewiß nicht zu 
einem Christen wird machen wollen, wird erzählt, daß ihm, wenn 
er sich im Lehrhaus erhob, viele minäische Schriften aus dem 
Schoße fielen.) Es gab also schon damals eine reiche minäische 
Literatur, wie es eine reiche essenische und eine massenhafte 
gnostische Literatur gab, die aber sämtlich mit dem Siege der 
konservativen Parteien hüben und drüben untergegangen sind. Die 
sogenannte jüdische Ecelesia magna, die selbst biblische, ihr be- 
denklich scheinende Schriften, wie die Visionen Ezechiels, welche 
gnostisierenden Untersuchungen über Gott und Weltschöpfung 
reiche Nahrung boten, ferner Kohelet, Proverbien, Canticum 
„aufheben“ zu wollen im Begriff war, wachte um so strenger 
über jüngere antipharisäische literarische Erzeugnisse und unter- 
drückte sie, wo sie nur konnte. Ebenso wie später die phari- 
säisch gewordene christliche Ecclesia die literarischen Produkte 
der — wie wir aus Irenäus, Epiphanius u. a. wissen — schrift- 
stellerisch ungemein fruchtbaren antinomistischen Gnostiker der 
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Vernichtung preisgab. — Und in dieser minäischen Bewegung, 
die rein spekulativer Natur war, die gerade deshalb mit bestricken- 
dem Zauber auf viele hervorragende pharisäische Schriftgelehrte 
wirkte und sie in ihren Bannkreis zog, wollte man den Geist Jesu 
und des Evangeliums erkennen! Der Geist der letztern war aber 
ein ekstatischer, von tief kindlichem Glauben getragener, jeder 
Schulweisheit und Spekulation abholder, so daß er, selbst zugegeben, 
daß einige evangelische Schriften in der Zeit, von der wir sprechen, 
bereits niedergeschrieben waren, nimmer auf pharisäische, zu nüch- 
terner Schriftgelehrsamkeit herangebildete Gesetzeslehrer — was ja 
noch unsere heutigen pharisäischen Schriftgelehrten eklatant dartun 
— hätte Eindruck machen können. 

Wie sehr aber der Minäismus, der, wie wir zeigen werden, 
ebenfalls ein Produkt der griechischen Schulweisheit war, bis in 
den Schoß der pharisäischen Lehrhäuser eingedrungen und hier 
seine Opfer forderte, daß zeigt sich schon darin, daß Schriftgelehrte 
von der Bedeutung eines R. Eliezer ben Hyrkanos, „der Große“ ge- 
nannt, eines ben Azzai, ben Zoma, ben Dama u. a. sich, sei es 
auch nur vorübergehend, von ihm bestricken ließen, und nicht zu- 
letzt, daß ein so bedeutender Gesetzeslehrer wie Elischa ben Abuja 
sich diesem andern Geist völlig gefangen gab und ein „Anderer“ 
wurde. 

Man hat sich aber durch den Umstand, daß die talmudischen 
Berichte über den Minäismus erst aus der Zeit der Entstehung des 
Christentums reichlicher zu fließen anfangen, verleiten lassen anzu- 
nehmen, daß er erst damals aufgekommen, also christlicher Pro- 
venienz, ja daß er mit dem jüdischen Christentum identisch sei; 
hat aber dabei nicht bedacht, daß im Talmud geschichtliche Mit- 
teilungen überhaupt aus der Zeit vor der römischen Zerstörung des 
Tempels nur spärlich vorkommen, und wenn einmal solche vor- 
kommen, so verschwommen und verwischt sind, daß sie erst der 
Beleuchtung durch andere einschlägige Geschichtsquellen bedürfen. 
Es gewinnt den Anschein, als ob die Katastrophe vom Jahre 70 alle 
geschichtliche Erinnerung aus früherer Zeit ausgelöscht hätte, und 
daß nur jene Überlieferungen, die das rituelle und kultuelle 
Gebiet behandeln, in die Zukunft hinübergeflüchtet worden seien. 

Und dennoch, bei all dem Mangel an historischen Reminis- 
zenzen aus der Zeit des zweiten jüdischen Staatslebens enthält der 
Talmud noch immer hinlängliche Andeutungen, aus denen unzwei- 
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deutig hervorgeht, daß die pharisäischen Schriftgelehrten schon in 
jener Zeit schwer gegen den Minäismus, der frühzeitig in ihren 
Reihen sich regte, zu kämpfen hatten, weit mehr als gegen ihre 
politischen Gegner, die Sadduzäer. 

So wird in der Mischna berichtet, daß schon in der Zeit, 
als der Tempel noch stand, in der Rezitation von Gebeten „wegen 
Entartung der Minäer“ Änderungen vorgenommen werden 
mußten.') — Es scheinen die gleichen Häretiker gewesen zu sein; 
von denen wir in der Henochapokalypse lesen, daß sie den Syna- 
gogengottesdienst verhindert haben, und daß sie aus den Häusern 
der göttlichen Gemeindeversammlung werden ausgetrieben werden.”) 

Wie übermäßig die minäische Bewegung, lange bevor das 
Christentum Weltreligion zu werden anfing, angewachsen war, das 
lehrt eine apokalyptische Überlieferung, die uns die Mischna auf- 
bewahrt hat, lautend: Vor der Ankunft des Messias wird die An- 
maßung überhandnehmen, Teuerung eintreten, der Weinstock wird 
zwar seine Frucht geben, aber der Wein wird kostbar sein, das 
Weltreich wird minäisch werden.’) 

Nach der Zerstörnng des Tempels kam es zum völligen Bruch 
mit den Minäern, die man direkt des Abfalls von der Nation und 
der Teilnahme an der Zerstörung des Tempels beschuldigte,‘) und 
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christlichen apokalyptischen Bruchstücke werden im zweiten christl. Jahrh. von 
R. Nehemia Sanhedr. 972 die Worte zitiert: MIN MY YA NZ m win 
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Diese Prophezeiung stammt zuverlässig aus einer alten, vorchristl. Apokalypse. 
Sie wird noch im 4. christl. Jahrh. im Talmud zitiert, hier aber wahrscheinlich 
schon auf das nunmehr zur Weltkirche ausgestaltete Christenth. bezogen. 
ef. Sanhedr. ib. h 
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deren mächtigem Anwachsen man es zuschrieb, daß das jüdische 
Volk ins Exil gehen mußte.”) Man drängte sie aus der Synagoge 
hinaus, indem man eine Verfluchungsformel gegen sie in das Acht- 
zehngebet einschaltete.”) Man verbot streng jeden religiösen und 
sozialen Verkehr mit ihnen, erklärte ihre Schriften für Zauber- 
bücher, das von ihnen Mel chiete Vieh für Götzenfleisch, ihr 
Brot und ihren Wein dem Genuß unerlaubt, ihre Söhne für 
Bastarde;°) und während man den Gebrauch der von einem Heiden 
gekauften Thorarollen, wofern sie vorschriftsmäßig geschrieben 
waren, gestattete,‘) dekretierte man, daß eine von einem Minäer 
geschriebene Thora verbrannt werden müsse.°) Man schnitt im 
gesetzlichen Wege nicht nur jede Möglichkeit einer verwandtschaft- 
lichen, sondern auch geschäftlichen Verbindung mit ihnen ab, ver- 
bot, ihre Kinder in einem Handwerk zu unterrichten, sich von 
ihnen, sei es auch nur während eines flüchtigen Augenblicks, in 
Krankheitsfällen heilen zu lassen.°) Die Härte gegen sie ging so 
weit, daß man sich nicht scheute, zu verordnen: man brauche 
Minäern, die in eine Grube gefallen, nicht aus derselben heraufzu- 
helfen.”) 

Aus allen diesen und ähnlichen Maßregeln, welche die phari- 
säischen Schriftgelehrten gegen die Minim ergriffen, leuchtet zur 
Genüge hervor, wie mächtig dieselben waren und wie eminent 
die Gefahr war, die dem Bestand des jüdischen Volkes von ihrer 
Seite drohte. 
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Bezeichnend für die große Verbreitung, die das Minäertum zu 
Beginn der christlichen Bewegung gewonnen hatte, ist das Zu- 
geständnis, das die gelehrte Gattin des R. Meir in dieser Richtung 
einem Minäer machte, der, auf eine Prophetenstelle anspielend,') 
ihr zu beweisen suchte, daß das Judentum zur Unfruchtbarkeit ver- 
urteilt sei. Sie verwies ihn nämlich auf die Fortsetzung der an- 
gezogenen Schriftworte: „denn zahlreicher sind die Kinder der Ein- 
samen als jene der Vermählten“, was sagen wolle: die Gemeinde 
Israels gleiche einem unfruchtbaren Weib, das nicht Kinder für die 
Hölle gebäre, wie die Minäer.’) 

Sie trieben es aber auch zu arg, diese Minäer mit ihrer Ver- 
achtung des pharisäischen Judentums, dem sie — wie dies viel- 
fach in den in der talmudischen Literatur uns erhaltenen, zwischen 
den Gesetzeslehrern und den Minäern geführten Kontroversen offen - 
zutage tritt — jede Existenzberechtigung absprachen. Rabbi Josua 
b. Chananja gegenüber äußerte ein Minäer, daß Gott von seinem 
Volke sein Angesicht abgewendet habe;?) ein anderer wieder, daß 
die Besten unter den Juden den Dornen gleichen.‘) Dem Nasi 
Gamaliel II rief ein Minäer in einer Diskussion mit ihm zu: Ihr 
seid von Gott endgültig verworfen.) Die Schriftgelehrten wurden 
wegen ihrer Gesetzesauslegung von den Minäern der lügenhaften 
Übertreibung beschuldigt.°) — Als R. Gamaliel, R. Josua, R. Elea- 
zar b. Azarja und R. Akiba — Gesetzeslehrer noch aus dem ersten 
christlichen Jahrhundert — zu Rom predigten, rief ihnen bei 
ihrem Abgang ein Minäer zu: „alle eure Worte sind eitel Trug.“ ”) 

Diese Sektierer kamen aus der pharisäischen Schule, mit deren 
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Schriftauslegung sie sich genau vertraut zeigen, wodurch sie in der _ 
Lage waren, die Gesetzeslehrer in den Disputationen mit ihnen 
über die Schrift durch kränkende Angriffe und „Gotteslästerungen“ 
außer Fassung zu bringen.') 

Daß jedoch die Minäer keine unwissenschaftlichen, lediglich 
dem Epikureismus huldigenden Gesetzes- und Gottesverächter ge- 
wesen, das geht schon daraus hervor, daß sie wie die Essener, die 
behufs Heilung von Krankheiten unter Anleitung der Schriften der 
Alten heilkräftige Wurzeln und die Eigenschaften der Minerale zu 
erforschen bemüht waren,?) die gesuchtesten Ärzte waren. Das 
Verbot der Gesetzeslehrer: sich auch nur während eines 
flüchtigen Momentes von den Minäern heilen zu lassen, ’) 
sowie die im Talmud mitgeteilte Tatsache, daß selbst führende 
Gesetzeslehrer die ärztliche Hilfe von Minäern in Anspruch nahmen,‘) 
erhärten genugsam unsere Behauptung, daß die Minäer dem Ge- 
lehrtenstande angehörten, worauf schon der Umstand hinweist, daß 
im Talmud Minim und Philosophen vielfach Wechselbegriffe sind. 
Zum Überfluß erklären die Gesetzeslehrer selbst, daß die Minäer 
nicht zu der Klasse der Unwissenden, sondern zu jener der Wissen- 
den zählen, die aber dennoch leugnen; und deshalb eben für die 
Gläubigen eine Gefahr seien.°) 

Mit welchem Recht man aber christlicherseits, wo man da 
und dort noch gern behauptet, der antinomistische Gnostizismus 
sei erst um die Mitte des zweiten Jahrhunderts entstanden und 
erst aus dem Christentum hervorgegangen, die Minäer schon der 
zweiten Hälfte des ersten und der ersten Hälfte des zweiten Jahr- 
hunderts zu Christen machen will, ist uns um so weniger ver- 
ständlich, als die Minäer das Kardinaldogma des Christentums: die 
Auferstehungslehre, verwarfen. 

Wir erklären hier, um jeder Mißdeutung ein für alle mal vor- 
zubeugen, daß wir, wo wir von einer jüdisch-minäischen Bewegung 
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sprechen, ausschließlich jene im Auge haben, die bis in die Zeit 

des Bar-Kochbaaufstandes anhielt; um diese Zeit erreichte sie mit 
der großen Verwirrung, die sie unter den Gesetzeslehrern selbst 
anrichtete und dem Abfall des Elischa ben Abuja den Gipfelpunkt. 
Wenn wir aber gleichwohl talmudische Quellen aus nachbarkoch- 
baischer Zeit heranziehen, so geschieht dies nur zu dem Zwecke, 
um mit deren Hilfe das Wesen des Minäismus nach allen Seiten 
hin beleuchten zu können. Wir verwahren uns aber mit aller 
Entschiedenheit gegen eine Wiederholung der irrtümlichen Behaup- 
tung, daß wir alle in der talmudischen Literatur erwähnten Minäer- 
spielarten unterschiedslos zu jüdisch-antinomistischen Häretikern 
machen. Die talmudischen Hauptdarstellungen der minäischen Be- 
wegung — und diese stammen aus dem ersten Jahrhundert noch 
oder spätestens aus dem Anfang des zweiten Jahrhunderts — 
zwingen uns vielmehr zu der Annahme, daß dieselbe. mit dem Bar- 
Kochbaaufstand erlosch; sie lassen vermuten, dab sie in den nach 
dieser Zeit mächtig aufstrebendem christlichen Gnostizismus . ein- 
mündete. Denn was nach dieser Zeit noch im Talmud von den 
Minäern gemeldet wird, ist tatsächlich eitel Gezänke und vermag 
ein klares Bild von den Minäern nicht zu gewähren. 

Nach den ältesten talmudischen Darstellungen nun ist die 
Quelle, aus der der Minäismus geflossen und die ihm auch seinen 
berückenden Zauber verliehen habe, die durch griechische Schul- 
weisheit angeregte kosmogonische und theosophische Geheimlehre, 
die im letzten vorchristlichen Jahrhundert in Palästina die Herr- 
schaft über die Gemüter so sehr gewonnen. Diese führte, da sie 
Gott transzendent setzte, zur Annahme göttlicher Mittelkraft und 
insbesondere zu der Vorstellung von der gnostischen „Zweigott- 
heit“,') die zu dem Hauptmerkmal des Minäismus gehört. — Die 
kosmogonischen und theosophischen Studien wurden ja, wie wir 
gesehen haben, schon von den Essenern gepflegt, welche aus der 
Philosophie nur jenen Teil herübernahmen, der sich mit den Fragen 
über das Wesen Gottes und über die Weltschöpfung be- 
faßt,’) nur daß sie dabei die Ethik zum Mittelpunkt ihrer For- 
schungen machten, als deren Grundlage ihnen die väterlichen 


) MW INW-. Ä x h 
2) Philo II, 458: rAnv doov abrod mept brapfews deod xal Tjs To 
Tavrös yev&oewg YtÄooopeitat. : 
12* 


180 Minäische und apokalyptische Geheimlehre. 


Gesetze dienten, die, wie sie überzeugt waren, eine menschliche 
Seele ohne göttliche Inspiration nimmer hätte ersinnen können. ') 

Den Inhalt dieser Geheimlehre enthüllen uns von ungefähr 
die Apokalyptiker, die, wie schon vor ihnen Pseudosalomo, diese 
Mysterien den weitesten Kreisen zu vermitteln sich bemühten, um 
den gesunkenen Bibelglauben aufs neue zu beleben. Sie zeigen 
uns, mit welch brennendem Verlangen weite Kreise selbst inner- 
halb des palästinensischen Judentums in die Geheimnisse der Welt- 
schöpfung und Weltregierung, ja selbst des Wesens Gottes ein- 
geweiht zu werden sich sehnten. Bei Henoch wird den Auser- 
wählten und Gerechten zum Lohne ihrer Frömmigkeit „siebenfältige 
Belehrung über die ganze Schöpfung Gottes gegeben werden“.?) 
„Nicht bloß die himmlischen Heerscharen, den Engelstaat, haben 
die Späher wahrgenommen, sondern durch die ganze apokalyptische 
und pseudepigraphische Literatur zieht sich wie eine neue Olffen- 
barungskette, betreffend die verborgene Herrlichkeit der „groben 
Majestät“, ihren Thron, rings umgeben von flammenden Wesen, 
ihren Palast, den Bau aus Kristallsteinen mit den Strömen leben- 
digen Feuers, die übereinander aufgetürmten Himmelsräume, das 
Paradies, die Hölle und die Behälter der Seelen.“ °) 

Die vom Geiste tiefen Glaubens erfüllten Apokalyptiker mußten 
ja über alle Geheimnisse im Himmel und auf Erden autentische 


1) ib: To 7Iın6v eb para dtarovoücıv, Aleintaıs Yplpevor Tols marptors 
vöpars, ods Apnyavov Avdpwnivnv &mivonsaı duynv Avev Katoxwyijs Evdeon. 

2) cf. Hen. 93,10. 

3) Baldensperger 68sq. Und ib. 70: „Ein Symptom desselben ängstlichen 
Suchens nach göttlicher Gemeinschaft sind die stets wiederkehrenden 
kosmologischen Erörterungen und atmosphärischen Betrachtungen.“ 
cf. Dillmann, Hen. X: „Das Buch Henoch will nicht bloß, wie andere „Offen- 
barungen“ über die messianische Zukunft, die Zeit ihres Eintritts, die Art 
ihres Verlaufs den sehnsüchtig auf Erlösung aus Trübsalen der Gegenwart 
harrenden Zeit- und Glaubensgenossen Aufklärungen geben und sie durch 
die Hinweisung auf das Erscheinen dieser Zukunft trösten, und sie zum 
gläubigen Festhalten an der Gerechtigkeit ermahnen, sondern es will auch 
über Naturgegenstände, über Wesen und Kräfte Himmels und der Erde, welche 
der gewöhnlichen menschlichen Erkenntnis verschlossen sind, über die „Ge- 
heimnisse“* Himmels und der Erde, wie sie im B. immer heißen, Ent- 
hüllungen geben; sofern aber auch diese Enthüllungen, Offenbarungen sonst 
verborgener Dinge sein sollen, paßt auch auf diese Teile des B. der Name 
Apokalypse.“ cf. ib. XXVI. 
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Aufschlüsse oder Enthüllungen geben können, wofern sie ihre durch 
fremde Philosophie in ihrem Bibelglauben erschütterte Gemeinde 
bei demselben erhalten wollten, von welchem die mit der weltlichen 
Philosöphie sich befassenden und infolgedessen „Ungeziemendes“ 
und „Lästerliches“ gegen den Herrn der Geister redenden „Gott- 
losen“ sich abwendeten, die Massen durch Verfälschung der Wahr- 
heit verführten, Lügen und Frevelworte niederschrieben, übermütige 
und freche Reden gegen die Gerechtigkeit Gottes führten, große 
Werke schufen und Bücher über ihre Reden schrieben.') 

Die Apokalyptiker mußten den unheiligen philosophischen 
Lehren heilige, unmittelbar geschaute göttliche Offenbarungen ent- 
gegenstellen;”) und während die frommen Essener in ihren abseits 
vom Weltgetriebe abgehaltenen Konventikeln die Bibel philosophisch 
auslegten, machten die Apokalyptiker die Resultate dieser Aus- 


!) Hen. 94,5; 98,14-15; 99,1-3; 101,3; 104,9-11. 

2) Dasselbe tun später die Kirchenlehrer, welche die Häresien gleichfalls 
aus der Philosophie hervorgehen lassen und sie als eine Vermischung philo- 
sophischer und christlicher Lehren bezeichnen. So sagt beispielsweise Ter- 
tullian, der Plato omnium haeresium condimentarius nennt, Praeser. haer. c.7 
von ihnen: „Das sind jene Lehren der Menschen und Dämonen, erzeugt mit 
der Erfindungsgabe irdischen Wissens, um die Ohren zu kitzeln (2. Tim. 4,3; 
1. Cor. 3,19), welche als Torheit bezeichnend der Herr, das vor der Welt töricht 
ist, erwählt hat, die Philosophie selbst zu beschämen. Denn sie ist eben der 
Nahrungsstoff für die Weisheit der Welt, sie, jene voreilige Erklärerin der 
göttlichen Natur und Anordnung. Die Häresien selbst endlich empfangen 
durch die Philosophie ihre Ausrüstung. — Von dort kommen jene Fabeln 
und endlosen Genealogien, die unersprießlichen Untersuchungen und die krebs- 
artig fortschreitenden Reden, von welchen der Apostel uns zurückzuhalten 
sucht und dabei ausdrücklich die Philosophie bezeichnet, als vor der man sich 
hüten müsse, indem er an die Kolosser schreibt: „Sehet zu, daß euch niemand 
täusche durch die Philosophie und durch leeren Trug, nach der Überlieferung 
der Menschen gegen die Vorsehung des heiligen Geistes“ (Kol. 2,8). — 
Unsere Lehre stammt aus der Säulenhalle Salomos.“ — Und ib. c. 47: Haereses a 
philosophia subornantur. — Ähnlich Iren. haer. II, 14 u. a. St. — Damit ist 
zu vergleichen Hippolyt, Vorrede zu d. Philosophum.: „Wir wollen“, heißt es 
hier, „nachweisen, woher die Häretiker ihre Lehrsysteme haben, und daß sie 
nicht etwa auf Grund der heiligen Schriften diese Lehren aufgestellt haben 
oder im Anschluß an die Überlieferung irgend eines Heiligen zu diesen Lehren 
gelangt sind, daß vielmehr ihre Thesen aus der Weisheit der Hellenen 
hergeholt sind, aus philosophischen Lehren und erfundenen Mysterien und 
den Erzählungen herumstreifender Astrologen.“ cf. Bardenhewer, Gesch. d. 
altkirchl. Lit. II, 507. 
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legungen sich zu eigen und verkündigten sie weithin als biblische 
Offenbarungen und Enthüllungen. Der Zweck dieser inhaltlich 
gleichen Lehren war derselbe: die profane Philosophie, welche 
Irreligiosität verbreitete, durch eine prophetisch geoffenbarte, aus 
der Bibel herausgelesene göttliche Weisheit zu verdrängen. 

Wie mächtig aber diese von den Apokalyptikern enthüllte 
Geheimlehre die Gemüter in jenen Zeiten erregte, zeigt am deut- 
lichsten die Tatsache, daß sie selbst in die von der Außenwelt 
hermetisch sich abschließenden pharisäischen Lehrhallen schon in 
vorchristlicher Zeit eindrang, Störungen und Verheerungen daselbst 
stiftend. ‘Sie trat da unter dem Namen „Maasse-Merkaba“ und 
„Maasse-Bereschit“ auf — also unter terminis, die auf eine rein 
biblische Weisheit schließen ließen‘) — und wurde, da sie alsbald 
als eine gefährliche, leicht zum Abfall von der Lehre Gottes führende 
Disziplin erkannt wurde, streng geheim gehalten und nur den Ein- 
geweihtesten und auch diesen nur unter Beobachtung aller mög- 
lichen Kautelen, gestattet sie zu pflegen. 

Schon eine alte, ganz zweifellos noch aus vorchristlicher Zeit 
stammende Überlieferung der Mischna warnt vor dieser Geheim- 
lehre, indem sie verordnet: man dürfe die Lehre von der Welt- 
schöpfung nicht in Gegenwart zweier und jene von der Merkaba 
nicht in Gegenwart auch nur eines Hörers vortragen, es wäre denn, 
daß dieser ein Weiser und ein Eingeweihter. Wer über 
vier Dinge forsche: was oben und was unten, was vorher gewesen 
und nachher was sein werde, und wer die Ehre seines Schöpfers 
nicht schone, dem wäre es besser, nicht geboren zu sein.’) 


") Die Bezeichnungen „N’WN2 NWYM" und „Aa2Innn mWwym" entsprechen 
in Form und Inhalt vollkommen demjenigen, was die Essener nept brapkews 


Yeod Kal ns Tod mayrös yevesews im Geheimen lehrten. 

2) Chag. 1b: ma9992 8b) DW2 MWRIINWIDI WIM PS 
D'9a7.myanya banpan 55 ınyan pam oan mn }2 os abs Tını2 
ray oneb rm nonb nn nbynb mmsobiyb na 85 yon Yb nm 
obıy) aa wow 15 una np m2> by om abw ba mind. Die Gemara 
beleuchtet diese Mischna des ausführlichern und schließt mit dem Hinweis auf 
die einschlägige Warnung des Siraciden: be) nen SP vn ınD WW 
Dh SDD2: VD [2 NE02 21n2 J2w na7 nv 75 pin Joan IND: 
poy 75 ps jnann mom na ıpmn Ds on moiaaaı wrnın Dt 
MMNDI2: Chag. 138. 
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Auf diese Überlieferung beruft sich schon R. Jochanan ben 
Saccai, der unmittelbare Schüler Hillels, dem die gründlichsten 
Kenntnisse in den eschatologischen Dingen nachgerühmt werden,') 
einem seiner hervorragendsten Schüler — R. Eleazar b. Arach — 
gegenüber, als dieser ihn bat, ihm ein Kapitel aus der „Merkaba“ 
vorzutragen. Er erwiderte ihm: haben nicht schon unsere Weisen 
gelehrt: man dürfe die Merkaba nicht einmal in Gegenwart eines 
Hörers vortragen, es wäre denn, daß dieser ein Weiser und ein 
eingeweihter Forscher?“ ?) 

Warum man aber so ängstlich bemüht war, dieses Studium 
geheim zu halten, und es der Öffentlichkeit zu entziehen, wird 
wiederholt angedeutet: es führe zur Erniedrigung Gottes.‘) 

Nur der wahrhaft Fromme, der schon aus eigenen Fähigkeiten 
in die Weltgeheimnisse eingedrungen, der dürfe in ihnen forschen, 
denn er verherrliche dadurch den Namen Gottes, während der Un- 
berufene auf diesem Wege zur Entweihung des Namens Gottes 
gelange. So ruft denn auch R. Jochanan b. Saccai seinem Schüler 
R. Eleazar, der sich in die „Merkaba“ tief eingeweiht zeigte, mit 
einem tadelnden Hinweis auf die mit diesen. Mysterien unberufener- 
weise sich Befassenden zu: „Gepriesen sei der Gott Abrahams, 
Isaaks und Jakobs, der unserm Vater Abraham einen weisen Sohn 
gegeben, der fähig, über die Würde unseres himmlischen 
Vaters zu forschen und lehren, im Gegensatz zu jenen, die 
durch ihr Forschen ihr Tun beeinträchtigen, oder bei all ihrer 
Werkheiligkeit im Forschen untüchtig sind.“ ‘) 


1) Sukka 288: 397 .,..man bi ar ja panm by ybp ION 
Ma2m mom : 51m. 

2) j. Chag. 778; b. Chag. 14b: xby: oiman mW 72 801 15 TON 
Inyn 22) DER MM 72 DN NDN 2902- 

3) cf. Chag. 11b: BP 22 by on sw bs}. Ferner j. Chag. 77a: 
=12D nwsn2 niwyaa wa ur ob nano in m na mia 
men nos DNS MIRIDD I — cf. Genes. rabb. z. 1,2. — Es wird 
hier und an anderen Stellen der intellektualistische Hochmut der Minäer ge- 
geißelt, mit dem sie sich rühmen, durch ihr tiefes Eindringen in die Probleme 
der Weltschöpfung und der Gotteserkenntnis zur richtigen Würdigung der 
Gottheit gelangt zu sein, während ihre Vorstellungen in Wahrheit nur Blas- 
phemien seien. — 

%) Chag. 14b: IS yon n 2 ION IN by PEIDINTDY 
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R. Akiba, der sich gleichfalls eine Zeitlang mit dieser Ge- 
heimlehre befaßte, und sich auch in der Folge von ihren Vor- 
stellungen nicht ganz freimachen konnte, legte einmal die Worte 
Daniels: „Sein Stuhl Feuerflammen“, und: „Bis Stühle aufgestellt 
wurden und der Alte der Tage sich setzte,“') dahin aus: ein 
Stuhl sei für Gott und einer für den Messias. Darauf riefihm der 
Galiläer R. Jose zu: Wie lange, Akiba, willst du Schechina pro- 
fanieren!?) 

Diese Geheimlehre hatte also die gefährliche Kehrseite, daß 
sie gleich dem Gnostizismus zur Annahme der Existenz einer zweiten 
göttlichen Potenz neben dem obersten transzendenten Gott führte 
und überhaupt in jenen, welche nicht von ursprünglicher uner- 
schütterlicher Frömmigkeit und Gottergebenheit erfüllt waren und. 
diese Studien nicht in Heiligkeit, sondern in stolzem Gelehrten- 
dünkel pflegten, leicht ketzerische Vorstellungen hervorrufen und 
ihren Abfall von der Gotteslehre und vom Judentum herbeiführen 
konnten. Ein abschreckendes Beispiel bot der hochgelehrte, auf 
diesem selben Weg zum „Acher“ gewordene Elischa b. Abuja, den 
der Talmud — um seinen Abfall psychologisch zu erklären — mit 
dem Gelehrtendünkel erblich belastet sein läßt.?) 

Daß nun diese Spekulation über „Gott und Weltschöpfung“* 
schon in vorchristlicher Zeit die Köpfe vieler und hervorragender 
Gesetzeslehrer beschäftigte und vielfach verwirrte, wird und kann 
nicht bestritten werden; wohl aber wird unsere Behauptung, daß 
dieselbe in Beziehung zu dem Lehrgehalte des Minäismus gestanden, 
angefochten. Und doch sollte schon das Beispiel Achers allein 
diese unsere Behauptung erhärten. Von diesem wissen wir auf 
das bestimmteste, daß er durch die Lektüre minäischer Schriften 


ADN WINT NS IN) DNDD MIN) DNpR ss pin) 21T N 29 DiaWwaR 
DNPR NN WIN IN) 

") Dan. 7,9. 

?) Ohag. lea: Sp 221,2 17 Pa mDI>" AnIR IK DinD 
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zum Antipharisäer und sogar zum Antinomisten geworden, daß er 
beim tieferen Eindringen in die Geheimlehre, die „Pflanzen des 
Gartens zerstörte“.') Wenn er im pharisäischen Lehrhaus sich 
erhob, fielen zahlreiche minäische Bücher aus seinem Schoß, 
erzählt der Talmud.’) Und um uns über die Provenienz der in 
diesen Büchern enthaltenen Lehren zu orientieren, wird dabei vor- 
ausbemerkt: „griechische Dichtungen wichen nicht aus seinem 
Munde.“ °) 

Was man nun in den Kreisen der Schriftgelehrten ganz be- 
sonders von der Beschäftigung mit dem Studium der „Merkaba“ 
befürchtete, das war die Gefahr, daß sie zu der Erniedrigung 
des Weltschöpfers führen könnte, was denn auch tatsächlich bei 
Acher eintraf, da er in Verfolgung dieser Studien zu der Über- 
zeugung kam: daß es zwei göttliche Potenzen gebe.‘) 

Gegen diese, die Einheit Gottes, des Weltschöpfers, antastende 
_ und daher minäisch gewordene Spekulation richtet sich der Haupt- 
kampf der Schriftgelehrten. Die Entwürdigung und Degradierung 
des von Moses offenbarten Gottes Himmels und der Erde durch 
Einführung eines zweiten weltschöpferischen Gottes, der als ein in- 
feriorer bezeichnet und dessen durch Moses verkündete Gesetze 
auch darum als unzulänglich und schlecht erklärt wurden, konnte 
nicht genug zurückgewiesen werden, und so wimmelt denn auch 


1) Chag. 14b: myWJ3 vs’ nS- Dasselbe Bild für dieselbe Sache 
wird von Jesu bei Math. 15,13 gebraucht: 6 d2 (sc. ’Insoös) anoxpıdels, eine, Iäox 
yureia, 19 00% Epbreusev 6 narhp mov 6 obpavios ExpıLwängerat. 

2) Chag. 15b. 

3) ib: MED PDD N) 31 IDT IND INN- 

°) Chag. 158: 17 MM DW nnW ... O8 u... INEDD NIT: 


__ Das ist die Häresie des Minäismus, und darum hat man denn auch in 
späten Tagen noch mit richtigem Verständnis Kohel. 7,27: „Und ich fand, dad 
ein Weib, dessen Herz Fallstricke und Netze und dessen Hände Bande sind, 
bitterer als der Tod; der Gottgefällige entgeht ihr, der Sünder aber wird durch 
sie verstrickt“, auf Acher und seine Ketzerei, Minuth genannt, gedeutet. 


Kohel. rabb. 2. St.: M-210 8’1..... DD mp InD PIDIPT DIN I 


yunbs mr som yon yon 2. — Der Sünder, der durch die 
Ketzerei gefangen wird,”sei Elischa ben Abuja, im Gegensatz zu den Gott- 
gefälligen, nämlich zu R. Eliezer b. Hyrkanoth und Josua b. Chananja, die 


sich ihr entwanden. 
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die talmudische Literatur förmlich von Diskussionen zwischen den 
Schriftgelehrten und den Minim über dieses Thema.') 

Die Vorstellung von einer Zweigottheit beherrschte die Ge- 
danken nicht weniger, selbst rechtgläubig gebliebener Gesetzeslehrer, 
zumal derjenigen, die sich — wie Akiba, ben Zoma?’) u. a. — 
mit der Geheimlehre von „Gott und Weltschöpfung*“ befaßten, so 
daß selbst Säulen, wie R. Josua b. Chananja, b. Azzai, b. Zoma, 
eine bei der Welterschaffung vermittelnd einwirkende in „Meta- 
tron“ verkörperte göttliche Kraft annahmen. So lehrte der erstere,?) 
der Finger Gottes sei dem Moses zum Metatron geworden, der ihm 
das ganze Land Israels gezeigt habe,‘) während von b. Azzai und 
b. Zoma überliefert wird, sie hätten bei Erklärung der Schöpfungs- 
geschichte die Psalmworte: „die Stimme Gottes über den Ge- 
wässern“,®) dahin gedeutet: die Stimme Gottes sei zum Metatron 
über den Gewässern geworden.°) 


) Hier nur einige Beispiele. Sanhedr. 372 sq.: Die Rabbiner 
haben gelehrt: warum ist der Mensch als Einer geschaffen worden? Damit 
die Minim nicht sagen, es gebe viele göttliche Potenzen im Himmel. 
naan ION PD IM wow m SDR) NAD) IT! DIN P2I IH 
Emm m nbw rn WED. HaW a2 872 DIN DOW2 MN 
NND mwynD Mapmb 19 mm AMD or Iiernach 
lehrten die Minäer, Gott habe bei dem Schöpfungswerke einen Mithelfer ge- 
gehabt. — Vgl. ferner Tosefta Sanhedr. VIII, 7; j. Megila IV, 10 und Par.: 


DINO TI DIR. MD SIT ar mn DE arm pin 
MIN NW: ef. Graetz IV, 102sq.: „Sicher ist, daß er (Acher) sich den 
Grundgedanken der Gnosis von einem Doppelwesen in der Gottheit an- 
geeignet und dadurch gleich den Gnostikern ein Verächter des jüd. Gesetzes 
geworden war.“ 

2) cf. Levit. rabb. e. 16. Ferner j. Chag. 77asq. b. Chag. 15a; Genes. rabb. 
c. 2 und Par., wo b. Zoma auf die Frage des R. Josua, wohin seine Gedanken 


schweifen? erwidert: MWNID MwyH2 nn banDn- 
3) In Auslegung von Deut. 34,4. 


4) Sifrö zu Deut.: MWwpd Don mwp) n’apn Der ıpaun ef. Bacher 
Ag. .der. Tan. I, 154. 

5) Ps. 29,3. 

9 Genes, rabb, 2. Leu 1 19 72 a2: PATIENT Tan 
amn by Aal =]@b)%) miapn Ww np MEY) NM: Diese Auslegung verrät 
die Bekanntschaft der Logosvorstellung des jüdischen Alexandrinismus; noch 
deutlicher aber die Stelle Genes. rabb. c.4, welche berichtet, daß die Worte 
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Das sprechendste Bild jedoch von der Intensität, mit der 
gegen Ende des ersten und Anfang des zweiten Jahrhunderts diese 
Geheimlehre in den Kreisen der Schriftgelehrten gepflegt wurde, 
sowie. von den schlimmen Folgen, die diese Studien nach. sich 
zogen, liefert uns die vielbekannte talmudische Überlieferung von 
den vier Gesetzeslehrern — sämtlich erste Größen des pharisäischen 


Lehrhauses — die in das „Paradies“, d. h. in die Mysterien der 
Merkaba, eindrangen. Es waren dies: ben Azzai, ben Zoma, Acher 
und Akiba. — Ben Azzai, so berichtet der Talmud, schaute und 


starb, und auf ihn ist das Schriftwort zu beziehen: „Kostbar ist in 
den Augen des Ewigen der Tod seiner Frommen.*“') Ben Zoma 
schaute und wurde geistesverwirrt, und von ihm gilt das Wort des 
Spruchdichters: „Wenn du Honig gefunden, so genieße davon mit 
Maß, daß du dich nicht übersättigst und ihn ausspeist.“”) Acher 
riß die Pflanzungen aus; Akiba allein ging heil hinein und heil 
hinaus.?) 

Also der einzige Akiba entkam wie durch ein Wunder 
allen Versuchungen, denen seine übrigen Genossen zum Opfer 


Gen. 1,7: „Gott machte die Ausdehnung,“ zu jenen Schriftversen zählten, um 
derentwillen ben Zoma die Welt in Sturm versetzt habe, da sie ja im Wider- 
spruch mit der Tatsache stehe, daß Gott die Welt durch das Wort geschaffen 


habe: xmır ja wiyanıy MiRÄppn jD ms m ppan ns Dinos wy 


aan MOND som innons „WIN“ apa n8- 

) Ps. 116,15. 

2) Prov. 25,16. Es ist instruierend zu sehen, daß der Talmud auch sonst 
das Studium der Merkaba — um den Zauber, den.es auf die Schriftgelehrten 
ausübte, anzudeuten — mit dem Genuß von Honig vergleicht. So Chag. 138 
hinweisend auf Cantie. 4,11: biz M33aBrmvyRa2 28 nanab mb DNS 
Sbm warn ppinpn amam awb nn am war [7 ywl ına soun 
=unab nn ım obip bey was jnw 037 ..... 721 Ann m 
Die Welträtsel also, „Dinge, die süßer als Honig und Milch,“ müssen 
geheim gehalten werden. 

3) Chag. 14: ix nm J21 819 12 JR Yan) DINE2 10323 7 9'n 
Du = op Drbn] Amis Dinar yby nm ya Sıy 12 I YN 
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orbwa mar ya mipmo3a yarp IR 2 77 928 Auch die gnostischen 
Sekten der Ophiten bezeichnen das Paradies, da es den Baum der Erkennt- 
nis birgt, als den Gärten der Gnosis. ef. Orig. c. Cels. VI1,33. Man denke 
übrigens an das Paradies der Apokalyptiker. — 
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fielen. Freilich war auch er, wie der Talmud weiter berichtet, 
nahe daran zu straucheln; aber Gott selbst schützte den „alten 
Mann“, den er des Schauens seiner Herrlichkeit würdig befunden, 
vor dem Falle.) 

Es war dies eine Zeit, in der die Wogen des Minäismus der- 
maßen hochgingen, daß- sie selbst Säulen der pharisäischen Schrift- 
gelehrsamkeit in ihre Wirbel hineinzogen, wie R. Eliezer, „der 
Große“, der dadurch in peinliche Lage geriet und ganz trostlos 
darüber war: das Gebot der Schrift, „halte fern von dem fremden 
Weib deine Wege und komme nicht nahe der Tür ihres Hauses,“ ?) 
welches sich auf Minuth beziehe, übertreten zu haben. °) 


1) Chag. 15b: onb Sax wanb nam Vandn Wwp2 K2Ypp I A 
Sol lafeje wann NEW ip man m'apn- Die Gefahr also, die mit diesen 
Studien verbunden war, lag darin, daß sie leicht zu Minuth führen konnten, 
was ja im Falle Achers, von dem ausdrücklich betont wird, daß er sich mit 
der Lektüre minäischer Schriften befaßte, tatsächlich eintrat, während 
seine drei andern Studiengenossen dem gleichen Schicksal nur dadurch ent- 
gingen, daß der eine bald starb, der andere geistesverwirrt, der letzte, Akiba, 
durch Gott selbst gerettet wurde. Hiernach ist Herfords Einwendung, die er 
gegen meine Annahme einer nahen Beziehung zwischen Minäismus und 
Gnostizismus erhebt, völlig ungerechtfertigt. Er sagt nämlich 1. e. 369sq.: 
„That Friedländer is right in coneluding that Gnostieism is referred to in the 
passages about the „Chariot“ and „Creation“, in the story of Ben Zoma..... 
is probable enough. But if the Minim are the Gnostics in question, it is at 
least remarkable that the term Min is never used in connexion with 
those persons who are said to have pursued such studies. The long 
passage b. Hag. 11b fol., which may be called the loeus celassieus for Gnostieism 
in the Talmud, makes no reference to Minim et Minuth.“ Gut, die Bezeichnung 
Min wird im Talmud nicht ausdrücklich mit jenen in Verbindung gebracht, 
die sich mit der Geheimlehre befaßten — denn geschähe dies, so brauchten 
wir ja hierüber kein Wort zu verlieren — sicher aber die Bezeichnung 
Minuth, wie wir dies bei Acher, dem Adepten dieser Geheimlehre, gesehen 
haben. Auch sonst lassen die talmudischen Berichte, die über die mit der 
Pflege der Geheimlehre verbundenen Gefahren sprechen, überall deutliche 
Beziehungen auf Minim und Minuth erkennen. Und endlich werden die 
Bücher der Minim mit den Zauberbüchern identifiziert, cf. Tosefta 
Chullin II, 20; b. Chullin 13a PADIP kl Fan) IMMBD!. Und was sind das anders 
als gnostische Zauberbücher? 

2) Prov. 5,8. 

3) Abod. zar. 16b; Tosefta Chull. II, 24. Kohel. rabb. z. 1,9 und Par.: 


2 MM 1 „7277 mbyn pman“ ana ainaw nn by ınSapı. Hierzu 
M. Friedländer, Griech. Philosophie im A. T. 68 gg. 
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Es ist ja ferner bekannt, daß in derselben Zeit noch andere 
namhafte Gesetzeslehrer in den Netzen des Minäismus gefangen 
lagen und nur gewaltsam denselben entrissen werden konnten. So 
ben Dama, der Schwestersohn des R. Ismael, des fanatischen Geg- 
ners der Minäer, der bezeichnenderweise von seinem Oheim mit 
der. Begründung, er habe bereits dem Studium der Thora vollauf 
Genüge getan, die Erlaubnis, sich nunmehr auch mit der griechi- 
schen Weisheit befassen zu dürfen, erwirken wollte, ohne frei- 
lich diese ihm abringen zu können.') — Ben Dama starb in jungen 
Jahren — von einer Schlange gestochen — ohne daß Ismael seinen 
Bitten, dem Minäer Jacob, der ihn von dem Schlangengift heilen 
wollte, Zutritt zu ihm zu gestatten, Gehör schenken wollte. Und 
als er seine Seele aushauchte, da rief Ismael aufatmend aus: Heil 
dir, ben Dama, daß du rein geblieben und daß deine Seele in 
Reinheit dahingegangen, ohne daß du die Worte deiner Kollegen 
übertreten, die da lehren: „Wer den Zaun durchbricht, den sticht 
- die Schlange.“ ?) 

In derselben Zeit wurde Chanina, der Neffe des R. Josua 
b. Chananja, des berühmten Minimbestreiters,?) in die minäische 
Bewegung hineingezogen, so daß er an einem Sabbat in die Stadt 


') Menach. 9b: bay 3 m bayamn 4 bw mins 2:07 72 nV 
yby Op 2m nman mmbb ra nbia maınn 52 Inmmaw MN 73 
sy nbobı on» 12 num Pen nn mann SaD win wo nn nIpon 
‚man man na abi nbson m nor oma ja sb nastz np pın21 

2) Abod. zar.58b u. Par.: byyner ' bw nn 12 007 22 mwyn 
bnynen 7 man 8D1 ININDID NM2D D22 WIN DPy? 82) Wr ran 
iD NOpn was maxi MD spa) Ib ran ns Dnynrn 12915 Som 
xnp DD Inmwa nn Sy Jan ms Ymab praon xD ‚no mann 
xD} manaa Inmwa anyn Sind Terwy nD7 [2 wa Dnyam 19 
un 2 Dar a ya Dnbap] ormmıs ya Tyan a7y may 


nawnT MI: ' 
3) Als R. Josua auf dem Totenbett lag, klagten die Rabbiner, daß sie 


nun im Kampfe gegen die Minäer in R. Josua den Meister verlieren. Chag. 5b: 
y YTIT IND) 1329 mb IIaN NN > 9m 7 WD) SM NP? 
Momprenn] IND D- — Die jüd. Gelehrten (ef. Bacher, Ag. d. T. I, 161) und 
mit ihnen auch viele christliche Theologen denken hier überall an Juden- 
christen und erachten es gar nicht als nötig, ihre Auffassung eingebender 


zu begründen! 
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geritten kam. R. Josua beugte seinem Abfall dadurch vor, daß er 
ihn nach Babylonien sandte, wo er sich später als schriftgelehrter 
Rabbi hervortat.') 

Solche und ähnliche, in Talmud und Midrasch überlieferte 
Beispiele?) beweisen hinlänglich, wie stark in jener Zeit die 
minäische Bewegung selbst die Lehrer der Mischna beeinflußte, was 
ja auch aus den harten, bis zur Grausamkeit gesteigerten Maßregeln, 
die gegen dieselbe seitens der Synagoge und des Lehrhauses er- 
griffen wurden, unzweideutig hervorgeht. 

Worin aber lag der so unwiderstehliche Reiz, den der Minäis- 
mus auf die Schriftgelehrtenkreise ausübte, und vor welchem die 
ältesten talmudischen Quellen soviel und so eindringlich warnen? 
„Die minäische Lehre fesselt!“ rufen sie wiederholt aus.°) „Halte 
fern von ihr deine Wege“, mahnen sie mit dem Spruchdichter, 
„pflege keinen Umgang mit den Minäern, komme nicht in ihre 
Nähe, du könntest sonst leicht straucheln; sprich nicht, ich bin 
stark genug, ohne zu Falle zu kommen, ihre Lehren anhören zu 
können; achte auf die Warnung der Schrift: „alle, die dort ein- 
gehen, kehren nicht wieder und erreichen nicht den Pfad des 
Lebens.“*) — Sie ist das unersättliche Weib, das unaufhörlich 
nach neuen Opfern verlangt.) Halte dich zu deiner Sicherheit an 
die Lehren der Thora, damit du weder nach rechts noch nach links 
ausbiegest, halte zurück deinen Fuß vom Bösen, auf daß du nicht 
auf den Weg der Minäer geratest.°) 

Die große Anziehungskraft des Minäismus lag zweifellos in den 


1) ef. Kohel. rab. z. 1,8. 

2) cf. M. Friedländer, Vorchristl. jüd. Gnostizismus 71sqq. Wie sehr die 
Minäer selbst von der Werbekraft ihrer Lehre überzeugt waren, geht aus- der 
Midraschstelle Kohel. räbb. zu 1,8 hervor, nach welcher die Minäer einem 
Gesetzeslehrer, der sich ihnen durch die Flucht entzogen, nachriefen: Gehe 
hin und sage deiner Mutter, daß du nur flüchtig mit uns verkehrt_hast, denn 
sonst würdest du uns mehr nachgelaufen sein, als wir dir: 9 PN] PION 


mbanoıs! Haan Yon 12 nbanoms sb naan nd and aba Ds Ina 
..nn2 me nn ana. ps jamam m nn 12 
3) 12997 NY Abod. zar. 276 u. a. St. 
4) Abot d. R. Nath. II. Aboda zar. 16b u. Par. 
s) Abod. zar. 17°: pw [ap] m am an mia nz [b bwl mpioyh 


wa MM ma 7 san Ya NN) DImMD Mippisiz nN2- 
6) Midrasch Mischle z. Prov. 4,10. 
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philosophischen Spekulationen, welche brennende Fragen, wie jene 
nach dem Wesen Gottes und der Weltentstehung zu lösen ver- 
sprachen. Das ist aus den betreffenden talmudischen Quellen ganz 
deutlich herauszulesen, dafür gibt überdies der Fall Acher, der 
durch das „Eindringen in das Paradies“ zum Minäer geworden war, 
die sprechendste Illustration. 

Von diesen minäischen Spekulationen aber, die wohl für ge- 
schulte pharisäische Schriftgelehrte, nicht aber für die Massen der 
. Am-haarez, an die sich Jesus wandte, einen großen Reiz haben 
mochten, diese Geheimlehre, die zur „Erniedrigung des Welt- 
schöpfers* und zum Antinomismus führte, weiß oder will vielmehr 
das Christentum Jesu nichts wissen, und ebensowenig das Evange- 
lium Jesu, mit welchem man so gern die „Giljonim und die 
Bücher der Minim“, von denen der Talmud spricht,') iden- 
tifizieren möchte. — Diese werden vielmehr im Neuen Testament 
ebenso als antichristlich verurteilt, wie sie im Talmud als antiphari- 
säisch und antijüdisch überhaupt bekämpft und verurteilt werden. 

Und doch behauptet man mit einer geradezu unbegreiflichen 
Zähigkeit, die Minäer des Talmud seien Judenchristen, und der 
einzige Beweis, den man für diese Hypothese geltend zu machen 
vermag, ist der: daß in einigen wenigen, von der Zensur ge- 
strichenen Talmudstellen Jesus genannt werde und daß nach andern 
solchen Talmudstellen der eine oder andere pharisäische Gesetzeslehrer 
mit einem Jünger Jesu in Verkehr gestanden, also von Jesu und 
dem Evangelium Kenntnis gehabt habe. 

Allein jeder unbefangene Talmudkenner weiß, daß die Lehrer 
des Talmud jener Zeit nicht das mindeste unmittelbare Wissen 
von Jesu und den Evangelien verraten,”) woraus folgt, daß wir es 
hier mit Einschiebseln aus spätern, mit den religiösen Bewegungen 
des ersten christlichen Jahrhunderts nicht mehr vertrauten Zeiten 
zu tun haben. — Die Lehre Jesu hätte übrigens mitnichten phari- 
säische Schriftgelehrte dermaßen anzuziehen vermocht, wie die 


1) Sabb. 1162. ef. M. Friedländer, Der vorchristl. jüd. Gnostiz. 81sqg- 
Der Antichrist 42sqg. 

2) Das müssen selbst jüd. Seminartheologen zugeben. So L. Blau, welcher 
in seiner Schrift, Das altjüd. Zauberwesen, p.29 wörtlich hierüber sagt: Jesus 
galt den Talmudlehrern, welche übrigens keine autochthonen Traditionen 
über ihn besaßen und ihn lediglich aus den unter dem Volke verbreiteten 
Erzählungen der Evangelien kannten, als Zauberer. 
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Schriften der Minäer. Dies zeigt sich auch deutlich darin, daß aus 
späteren Zeiten, wo die Gesetzeslehrer tatsächlich mit den Evangelien 
vertraut werden konnten und auch vertraut wurden, kein einziger 
Fall bekannt geworden, wo einer von ihnen so mächtig von diesen 
Schriften angezogen worden wäre, daß er zum Entgleisen gebracht 
wurde. — Die älteren been Talmudausleger haben auch 
niemals daran gedacht, daß unter Minuth Christentum zu verstehen 
sei. Diese Entdeckung blieb den modernen jüdischen Theologen vor- 
behalten, die damit der Erforschung der urchristlichen Geschichte 
einen chlechlen Dienst erwiesen und hier um so größern Schaden 
angerichtet haben, als ihnen christliche Theologen auf diesem Wege 
gern folgten. Hielten sie es doch für einen unschätzbaren Gewinn, 
durch den Talmud selbst die historische Existenz Jesu beglaubigt 
und die Feindseligkeit der pharisäischen Schriftgelehrten gegen ihn 
und seine Lehre, wie sie im Neuen Testament geschildert, bezeugt 
zu finden. ') 

Das alles ist aber Geundfalch: Denn die minäische Bewegung, 
welche, wie wir gezeigt, selbst nach den talmudischen Quellen in 
die vorchristliche Zeit zurückreieht, ist so alt wie der ‚jüdische 
Hellenismus in Palästina. Schon Pseudosalomo eifert gegen eine 
Partei im Judentum, welche die Vergeltungslehre ebenso wie den 
Glauben an ein Leben nach dem Tode verwarf, frohen und zügel- 
losen Lebensgenuß empfahl und den Frommen, der ihr entgegen- 
arbeitete, ihr Gesetzesübertretung vorwarf, sie mied, als ob sie 
unrein wäre,”) ihr die Fähigkeit, die Gottesgeheimnisse zu 


!) Dies ist auch bei Herford 1. c. 359sq. deutlich zu lesen. Da heißt 
es: In general, tough not in detail, they serve to confirm the Christian 
tradition, by giving independent, and indeed hostile, evidence that Jesus of 
Nazareth really existed, a fact which has by some been called in 
question. But if, beyond this, the Rabbinical Jesus-Tradition has no value 
for the history of Christianity, it does throw some light upon the attitude 
of Judaisme, as represented by the Rabbis, towards Jesus. It 
schows how the violent hostility direeted against him during his life left only 
the vague and careless memory of a deceiver and an apostate. — Es wäre 
wahrlich arg um die Historizität Jesu bestellt, hinge sie lediglich von den 
märchenhaften und völlig unauthentischen talmudischen „Bezeugungen“ ab. Und 
was die weiteren Folgerungen Herfords anbelangt, daß die Rabbiner Jesum auf 
das feindseligste verfolgt haben, so mögen die jüdischen Lehrmeister Herfords, 
die ihm ja seine ganze Talmudauslegung suggeriert haben, darauf reagieren! 

?) Sap. Sal. 2,16: nal aneyerar (d Ölxaros) ray böMv Au.@v bs and axadapsımv. 
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‚erforschen absprach,') sich selbst aber der Gotteskindschaft 
und des wahren Wissens von Gott rühmte,?) mit. aller erdenk- 
lichen Härte verfolgte”) Dieselben Gottlosen haben wir in der 
Henochapokalypse bekämpft gefunden; ebenso stießen. wir auf sie 
bei Philo. Hier traten sie ‘als philosophierende Juden auf, die ver- 
mittelst einer allegorischen Schriftauslegung den Wortglauben zer- 
‚stören, das geschriebene Gesetz ‘für Symbole geistiger Lehre halten, 
es mit allem Fleiße durchforscher und auf diesem Wege ‘zur Miß- 
achtung der nationalen und zeremonialen, von heiligen Männern 
der Vorzeit eingesetzten Institutionen gelangen.*) Sie suchen, über 
den Glauben der Menge stolz hinwegschreitend, die nackte. Wahr- 
heit, wie sie an sich ist, zu. erfassen und verwerfen schließlich 
Sabbat, Festtage, Beschneidung und viele ‘andere gesetzliche 
Vorschriften. °) 

An anderer Stelle geißelt Philo mit tiefer Erbitterung das 
Treiben der von intellektualistischem Hochmut erfüllten „Jünger 
Kains“, die durch sophistische Künste den frommen Einfaltsglauben 
untergraben.°) Wie Pseudosalomo, spricht auch er dieser von 
„törichtem Weisheitsdünkel“ aufgeblasenen, von der schwindligen 
Höhe ihres Lehrgebäudes herab die Gegner unaufhörlich bestürmen- 
den Partei den Besitz der echten Wahrheit ab,’") die Anklage gegen 
sie erhebend, daß sie in ihrem verwegenen Frevelmut soweit gehe, 
die fromme Menge Israels bezwingen undiihr verderbliche 


1) ib. 2,22: xal 06% Eyvwoay puochpta Veod. 

2) ib. 2,13: &mayy&iderar (6 Ölxarog) yvacıy Eyeiv Yeod, xal maida xuplou 
&aurov Gvop.dket. i 

3) ib. 1,16; 2,1—28. 

4) De migr. Abr. 1,450: ol tobs firobs vopous abußoAa vont®v rrpayp.atwv 
broAapßdvovres ta pev Ayav ManlBwoav, wv BE addpws WALyWpnoav. 

5) ib. Dieselbe Mißachtung gesetzlich vorgeschriebener Zeremonien, wie 
Sabbat, Festtage, Beschneidung ete. wird in der talmudischen Literatur den 
Minäern zur Last gelegt. cf. Friedländer, Der Antichrist 12sqg. Pirke Abot 
III, 15 u.a. St. 

6) Quod det. pot. insid. I, 191, 197 qq. 

7) De poster. 1,235: 4 p&v olxodop.npard Eorıy adıa “(a6 Kaiv) Aöyoı ot 
ümoderxvbvres, ole, zaddmep dr Telyous, rpos Tas wv Eyavılwv dropdysrau rpooßoAäg 
rıdavds, ebptseis xard is AAndeias, podonlaorwv. Üirtropes BE ol doeßelas, 
adesrntos, Yilaurias, peyadauylas, bebdous doäns Eralpaı, doxnalsopot, zö 
mpös AANYEeıav 0opov odbx elddree. 
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Führer und Lehrer aufzwingen zu wollen.') — Und sicher- 
lich kehrt sich die Polemik gegen diese selben Parteien, die Philo 
aus der Gemeinde Gottes ausgeschlossen wissen will, wenn er die 
Moabiter, „die Söhne des Geistes“, als Symbol für jene Menschen 
hinstellt, die alles aus dem Geiste in gottloser Weise erklären 
wollen. ?) 

Dieser Minäismus nun, der in den beiden letzten vorchrist- 
lichen Jahrhunderten das griechische Judentum in Atem hielt und 
einem uferlosen Universalismus entgegensteuerte, drang frühzeitig 
in Palästina ein, gewann hier Boden und stiftete zumal in der Zeit 
nach der Zerstörung des Tempels, mit welcher alle nationalen 
Hoffnungen urplötzlich so grausam vernichtet wurden, heillose Ver- 
wüstung selbst im Lager der pharisäischen - Schriftgelehrten. 

Wir sehen ihn aber auch bald auf dem Boden des Urchristen- 
tums auftauchen, bemüht, dieses, wie vormals das Judentum, zu 
zersetzen und zu verweltlichen. Gegen ihn wehrt sich mit aller 
Macht nicht nur das gesetzestreue sondern selbst das gesetzesfreie 
paulinische Christentum, welch letzteres dieser Häresie das einzige 
gute zuschreibt, daß von ihr die Rechtgläubigkeit sich glanzvoll 
abhebe. Ich höre, schreibt Paulus an die Korinther, daß es in 
euren Versammlungen Spaltungen gebe, und zum Teil glaube ich 
‘es auch; denn es müssen Häresien unter euch sein, auf daß die, 
welche rechtgläubig, offenkundig unter euch werden. 5) 

Der Anomos im zweiten Thessalonicherbrief, der Widersacher, 
der sich überhebt über alles, was Gott oder Gottesdienst heißt, 
dieser Mensch der Sünde und des Verderbens, dessen Zukunft in der 
Wirkung des Satans geschieht, mit allerlei lügenhaften Kräften und 
allerlei Verführung zur Ungerechtigkeit unter denen, die verloren 
werden, weil sie die Liebe zur Wahrheit nicht angenommen, wes- 
halb ihnen Gott kräftige Irrtümer sendet, daß sie der Lüge glauben: °) 
was ist dieser Anomos anders als die Verkörperung des Minäismus? 
Ebenso sind die Anhänger der „falsch berühmten Gnosis“ — deren 


ı) ib. I, 235. 

2) Leg. alleg. I, 103. Hierüber weiter unten. 

3) 1. Kor. 11,18-19: ovvepyopevwv bu.@v Ev 77 Euwinala, dxobw, oylospara Ev 
bpiiv drrdpyeiv, xal Epos tı nıorebw, dei yap al alpeseıs &v buiv elvat, iva ot 
ÖbrıoL pavepol yEywvrar Ev bplv. 

s) 2. Thess. 2,3=12. 
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Hochmut schon Paulus geißelt ') — vor denen die Pastoralbriefe nicht 
eindringlich genug warnen können, —’) ganz zweifellos identisch 
mit den Freunden des Dünkels und der falschen Lehre, die 
sich weise dünken, ohne die wahre Weisheit zu kennen,“ 
als welche Philo die „Schüler Kains“ kennzeichnet. °) 

Es ist lehrreich zu sehen, daß schon im apostolischen Zeitalter 
Psalmworte, die in der talmudischen Literatur auf die minäische 
Geheimlehre und auf die Minäer bezogen, christlicherseits auf die 
häretischen Gnostiker ausgedeutet werden. So lesen wir im ersten 
Klemensbrief:*) „Es ist ja besser Gott zu gehorchen, als sich Leuten 
anzuschließen, die sich in Prahlsucht und aufrührerischem Geiste 
zu Führern fluchwürdiger Eifersucht aufgeworfen haben.°) Denn 
wir werden uns in große Gefahr stürzen, wenn wir uns blindlings 
den Zwecken von Menschen dienstbar machen, die zu Streit und 
Parteiungen aufreizen, um uns von guter Lage zu entfremden. — 
Schließen wir uns also denen an, die gottesfürchtig den Frieden 
pflegen, nicht denen, die nur heuchlerisch den Frieden zu wollen 
vorgeben. Denn von ibnen heißt es in der Schrift: „Mit ihrem 


2) 1. Kor. 8,1: # yv@sıs Yusioi, 7 d& Aydın olnodonet. el de Tıs Öoxei elöevar 
ri, obdenw obdEV Eyvmxe xAlös del yy@var. 

2) 1. Tim. 6,20: nv rapaxaradhanv pbAabov, Extpenöpevos Tas BeßnAous 
zevopwvlas xal dvrideosıs ns bevdwvbpou YyWmoewg, TV Tives Enayyeköpevor. 
cf. 1. Tim. 6,3-6; 2. Tim. 2,18-23; 3,1-10; 1. Tim. 1,3-9; Tit. 3,9; 1,10sqq.; 
2. Petr.2; Jud. 4 u. a. St. 

3) De poster. I, 235: peyahauylas, beudnds ddäns Eratpoı doxnsisopar ara. 
Ausführlicheres hierüber bei Friedländer, Vorchristl. Gnostiz. 96—109. 

4 1,14,15. 

5) cf. Philo, De poster. I, 285: tosoörov 8° dpa wis aueßelas Emißeßnxaoıv, 
Got’ ob wövov Öl Eaur@v Eyelpeıv tag torabras möleıs dErodov, ad xal tiv 
odperov mAndov ”Iopanı avayadlovav Emisrdrag mal drbasndkous naxav Epywv 
Er’ abrois yerporovijgavres. cf. 1. Tim. 6,3-6: Ei Ts Erepodtöasxadel xal m 
mpootyerar dyıalvousı Adyoıs Tols Tod xuplov uöv "lood Xpısrod, xal TT Kar’ 
edatßerav drdasxailg, erbpwrar, pndtv Emiordpevos, dAAA vooßv nepl nthasis xal 
Aoyopaylas, 2E &v ylvaraı pHövos, Epıs, PAaspnuia, brövoraı movnpal, 
rapadrarpıßai dodappevmv dvdpurwv Toy vody xal dmestepmnevwv Ts 
ahndeias xrA. Genau dieselben bösen Folgen werden im Talmud der Beschäfti- 
gung mit den minäischen Schriften und dem Umgang mit den Minäern zu- 
geschrieben, cf. Tosefta Sabb. XII, 5: ANIPI MIN pononw DD 2D 
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Munde segnen, mit ihrem Herzen fluchen sie.“') — Und ein ander- 
mal: „Verderben möge der Herr alle trügerischen Lippen, die 
Zunge, die Großes spricht, die da sprechen: unsere Lippen sind 
mit uns, wer will unserer Herr werden? Wegen der Not der Elenden 
und der Seufzer der Armen werde ich mich jetzt erheben, spricht 
der Herr, werde Rettung: schaffen, offen dabei verfahren.“ > 

Wir finden sonach hier überall dieselben, mit den gleichen 
charakteristischen Merkmalen gekennzeichneten Häretiker, auf das 
allerschärfste bekämpft, sowohl von den jüdischen Konservativen 
der griechischen Diaspora als auch von dem pharisäischen Schrift- 
gelehrten und nicht minder später von den gesetzestreuen wie von 
dem paulinischen Christentum, welche sämtlich sie aus der „Ge- 
meinde Gottes“ ausschließen. — Und dennoch wird noch heute der 
‘Versuch unternommen, die Minim des Talmud, ja selbst jene des 
ersten Jahrhunderts, in Bausch und Bogen zu Christen, und die 
unmittelbaren Jünger Jesu zu Minim zu machen! Und das 
ist denn auch der Grund davon, daß wir noch einmal des aus- 
führlichern über die Minim zu sprechen uns veranlaßt sahen. 

Insbesondere bestimmte uns hierzu eine vor kurzem er- 
schienene, von uns bereits zitierte Schrift: Christianity in Talmud 
and Midrash von R. T. Herford, die es unternimmt, den Nachweis 
zu führen, daß der Talmud autentische Kenntnis von Jesu habe 
und daß die Minim im Talmud und im Midrasch Christen seien, 
eine Schrift, die deshalb von manchen Theologen begreiflicherweise 
freudig begrüßt und ohne weiteres als eine gründliche Widerlegung 
meiner Minim-Erklärung, die die Zustimmung einer maßgebenden 
Kritik ‘gefunden, °) erklärt wurde. | 


1) Ps. 62,5. 

2) Über die ähnliche talmudische Auslegung dieser Psalmverse vgl. Fried- 
länder, Geschichte der jüd. Apologetik 486sq., 472 gg. 

) Hier einige derselben. Schürer, Theolog. Litz. 1899 Nr. 6 sagt inbezug 
auf Minim: „Bei den christlichen Theologen ist bekanntlich die Meinung vor- 
'herrschend, daß damit immer Judenchristen. gemeint seien; auch die neuern 
jüdischen Gelehrten haben diese Meinung sich angeeignet. — — Ich freue 
mich, daß diese Identifizierung von Minim und Judenchristen, die ich stets 
für falsch gehalten habe, von Friedländer mit großer Entschiedenheit bekämpft 
wird.“ — Zöckler, Evang. Kirchenz. 1899 Nr. 10 urteilt: „Radikale Gesetzes- 
verächter von gnostisierender Art und Haltung wird es im Diasporajudentum 
der letzten vorchristlichen Zeit jedenfalls gegeben haben, und daß die 
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Herfords Beweisführung erinnert lebhaft an jene, mit welcher 
vor einem Vierteljahrhundert Lucius — nach dem Vorgang der 
jüdischen Gelehrten Frankel und Graetz — es mit vielem Glück 
versucht hatte, die Therapeuten als christliche Mönche zu entlarven 
und das Buch De vita contemplativa als eine christliche Dichtung 


talmudische Literatur mit ihren „Minim“ nicht etwa Christen meint, sondern 
solche antinomistische Pseudophilosophen innerhalb des Judentums, erscheint 
ziemlich gewiß; die vom Verf. (des vorchristl. jüd. Gnostiz.) hierüber bei- 
gebrachten Gründe dürften als stichhaltig anzuerkennen sein.“ — W.C. van 
Manen äußert sich (Theol. Tijdschr. 1897) folgendermaßen: „Um die Existenz 
einer vorpaulinischen religiösen Partei, die sich ganz von dem Gesetz los- 
gerissen hatte, unserer Kenntnis näher zu bringen, hat Friedländer seinen 
vorchristl. jüd. Gnostizismus geschrieben — hauptsächlich um abschließend 
nachzuweisen, daß man bei den Minim der Talmudisten des ersten Jahr- 
hunderts nicht an Christen und bei ihren Giljonim, die ebensowenig wie 
ihre Schriften vor dem Verbrennen geschützt werden sollen, nicht an Evan- 
gelien denken darf. — Diese Auffassung ist zwar weit verbreitet, aber 
ünrlehiler..... “ Und O. Wendland, Deutsche Litz. 1902 Nr. 42: „Daß 
unter Minim nicht immer Judenchristen verstanden werden, scheint Friedländer 
bewiesen zu haben.“ — „Es ist das Verdienst Friedländers“, sagt G. Hoenicke, 
Theol. Literaturbl. 1902 Nr. 32, „nachdrücklich darauf aufmerksam gemacht zu 
haben, daß unter den Minim in der talmudischen Literatur nicht speziell 
Christen zu verstehen seien.“ — Ähnlich L. Hackspill, Revue biblique 1903: 
Dans ses grandes lignes la these de M. Friedländer nous parait assez solidement 
assise, et dans V’histoire des partis religieux du Judaisme nds-testamentaire 
il faudra tenir compte des „Minim“. Que ce nom ait designe plus r&cement 
tous les nonjuifs, y eompris les chretiens, surtout dans les editions revisdes 
du Talmud, on l’admettra assez generalement; mais l’attribution de ce nom 
aux seuls antinomistes juifs vers l’ere chretienne nous parait prouvee. Noch 
sei hier der Zustimmung erwähnt, die G. Wildeboer erst jüngst, Theolog. 
Studien 1905, p. 292—304, in der meiner Schrift „Griech. Philosophie im Alten 
Testament“ gewidmeten eingehenden Besprechung meiner Minim-Erklärung 
spendet. Er sagt da u. a, daß mir alles daran gelegen sei, „om de vrij 
allgemeen verbreide meening uit te roeien; dat de dikwijls in de Talmudische 
litteratuur voorkomende Minim Joden-Christenen zouden zijn. Zij zijn volgens 
hem voorchristelijke en latere Joodsche ketters de Minuth is de filosofie van 
Joden, die met God en Zijn Woord niet rekent.“ — Und fügt hinzu: „Hierin 
nu heeft Friedländer voor een groot deel goed gezien. Inderdaad beteekent 
Min niet overal een Joodsch Christen.“ — Diese und noch viele andere, 
ähnlich lautende Urteile der Fachkritik zeigen zur Genüge, daß unsere Minim- 
These in theologischen Kreisen Beifall gefunden. Gegen dieselbe nun wendet 
sich Herfords Buch und sucht mit großer, vielfach von Erbitterung geleiteten 
Entschiedenheit die hergebrachte Anschauung wieder zur Geltung zu bringen. 
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aus dem Anfang des vierten Jahrhunderts hinzustellen. Durch 
Aufhäufung von Massenbeweisen, die bei näherem Zusehen wenig 
beweisen, gelang es ihm, nahezu allgemeine Zustimmung zu erzielen, 
zumal als die Therapeuten seit jeher für alle jene Gelehrten eine 
Verlegenheit bildeten, die den Essenismus aus dem Pharisäismus 
hervorgehen lassen und alle seine Eigentümlichkeiten „aus dem 
Geiste des traditionellen Judentums“ erklären wollten. Dem aber 
widersprachen stracks die über die Essener und Therapeuten uns 
überlieferten Berichte des Philo und des Josephus. Den eigentlichen 
Stein des Anstoßes bildete die Therapeutenschilderung in De vita 
contemplativa. War dieser einmal beseitigt, mit den Berichten 
über die Essener wollte man schon fertig werden. Da erschien 
zur guten Stunde Lucius mit seinem Massengeschütz vor den 
Mauern der Therapeuten und führte gegen sie eine regelrechte 
Belagerung auf. Und: bald glaubte man aus dem betäubenden 
Geknatter des Kleingeschützes und dem Qualm, der die Belagerten 
umhüllte, auf ihren Untergang schließen zu dürfen. — Als aber 
der Rauch verflogen war, da zeigte sich, daß die Therapeuten heil 
und unversehrt aus allen gegen sie gemachten Angriffen und An- 
stürmen hervorgegangen. 

Nach derselben Methode nun, mit welcher Lucius die Thera- 
peuten aus der vorchristlichen Geschichte des Judentums zu streichen 
unternahm, versucht Herford Jesum und das Christentum in den 
Talmud hineinzudeuten und die Minäer aus der Geschichte des 
Judentums hinauszuweisen. Nun hat niemand daran gezweifelt, 
daß der Name Jesus tatsächlich im Talmud vorkommt; wohl aber 
haben wir es bestritten, daß die aus dem ersten Jahrhundert 
stammenden talmudischen Quellen schon Kenntnis von ihm haben. 
Selbst diejenigen, die am eifrigsten nach Jesus und dem Christen- 
tum im Talmud spähen, in ihm „mit gieriger Hand nach Schätzen 
graben und froh sind, wenn sie Regenwürmer finden“, müssen 
schließlich resigniert zugeben, daß daselbst nur sehr spärlich Jesu 
Erwähnung geschieht. ') 


!) So muß selbst Laible, Jesus Christus im Talmud p. 7 eingestehen: 
„Während wir nun aber die Erwartung hegen konnten, in dem großen Talmud, 
der doch vorzugsweise religiöse Erörterungen aller Art enthält, die Person und 
die Taten und Lehren Jesu recht ausführlich und oft besprochen zu finden, 
tritt uns die überraschende Tatsache entgegen, daß von Jesu sehr selten 
die Rede ist und nur wenig von ihm gewußt wird. Es verhält sich nämlich 
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Nicht der Kampf gegen Jesus, der das Gesetz zu erfüllen 
kam, sondern gegen die das Gesetz auflösenden Minäer 
hielt die Gesetzeslehrer des ersten Jahrhunderts in Atem; daher- 
- die Fülle der talmudischen Überlieferungen über diese und der 
völlige Mangel an solchen über Jesus und das entstehende_Christen- 
tum, deren Gesetzestreue und Auferstehungsglaube sie ebenso wie 
die pharisäischen Schriftgelehrten zu den heftigsten Gegnern der 
Minäer machen mußten, welche letztere ja Gesetz und Auferstehungs- 
glauben verwarfen. 

In eklatantester Weise wird diese unsere Behauptung durch die 
Apostelgeschichte erhärtet. Da wird erzählt, daß das Erscheinen 
des Apostels Paulus in Jerusalem — nach seiner Bekehrung — 
große Aufregung hervorrief, und daß das ganze Volk sich gegen 
ihn zusammenrottete. Man warf ihm vor, daß er „an allen Ecken. 
wider dieses Volk, wider das Gesetz und wider diese Stätte lehre“.') 
Er wird vor den hohen Rat gebracht. „Da er aber wußte, daß 
ein Teil Sadduzäer war und das andere Teil Pharisäer, rief er im 
Rat: Ihr Männer, lieben Brüder, ich bin ein Pharisäer und eines 
Pharisäers Sohn; ich werde angeklagt um der Hoffnung und Auf- 
erstehung willen der Toten.“?) Darüber entstand ein Auf- 
ruhr zwischen den Pharisäern und Sadduzäern und die Menge zer- 
spaltete sich. „Denn die Sadduzäer sagen, es sei keine Aufer- 
stehung noch Engel noch Geist; die Pharisäer aber bekennen beides. 
Es ward ein groß Geschrei, und die Schriftgelehrten von der 
Pharisäer Teil standen auf, stritten und sprachen: Wir 


nicht so, wie früher christlicherseits gemeint wurde, daß der Talmud von 
Schmähungen gegen Christus wimmle. Das ist ein christlicher Mythus, hervor- 
gegangen wahrscheinlich aus der Meinung, alles im Talmud vom Götzendienst und 
von Rom Gesagte sei auf die Christen gemünzt. Nein, Jesu geschieht im Talmud, 
soweit das erhaltene Material zu urteilen gestattet, nur spärlich Erwähnung. 
Es scheint unerklärlich, daß die Schriftgelehrten, welche zu Jesu Lebzeiten 
sich Tag und Nacht mit ihm beschäftigten, deren Gesinnung auch in Talmud 
noch die nämliche feindselige ist, verhältnismäßig so schweigsam geworden 
sind.“ — Und ib. p.88 am Schlusse seiner Schrift: „Zweierlei ist uns fort- 
während in auffälliger Weise entgegengetreten: 1. die ungemeine Dürftigkeit 
und Spärlichkeit dieser Notizen (über Jesus), 2. ihre fabelhafte Beschaffenheit.“ 

1) Act. 21,27—29: ..... odros Eorıv 6 Avdpwnog 6 xara od Aaod xal Tod 
vopou al od Töne robrou ndvras mavrayod Bdozwv. 

2) Act. 23,6: "Avdpes ddelpol, Eyb Papısalös ein, viös Dapısalou" mepl 
Arldos zal dvasıdssws verp@v Eyw xplvopat. 
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finden nichts Arges an. diesem Menschen; hat aber ein Geist 
oder ein Engel mit ihm geredet, so können wir mit Gott nicht 
streiten.“ *) 

Also derselbe Paulus, den man beschuldigte, Abfall von Gott 
und seinem Volke, Mißachtung vor dem Tempel zu predigen, der- 
selbe Paulus, der offen seine Bekehrung zu Jesus bekannte, er 
brauchte sich nur dem pharisäischen Teil des Rates gegenüber 
auf seinen Glauben an die Auferstehung der Toten, um 
dessenwillen er verfolgt werde, zu berufen, um von ihm als Jude: 
ja als pharisäischer Jude, „an dem nichts Arges zu finden sei“ 
anerkannt zu werden! Wir fragen hiernach: Wem standen we 
seine Lehre und selbst Paulus näher: den Pharisäern oder den 
Minäern, welche letztere von der Auferstehungslehre nichts wissen 
wollten? 

“Daß unter den Minäern des ersten christlichen Jahrhunderts 
nicht, ‘wie man allgemein gern annehmen möchte, Judenchristen, 
sondern antinomistische jüdische Häretiker verstanden wurden, 
wird ebenfalls, wenn auch indirekt, von der Apostelgeschichte 
an ‘anderer Stelle auf das nachdrücklichste bestätigt. Sie be- 
richtet uns mit durchaus historischer Treue, daß die Apostel 
vor den Rat gebracht wurden, weil sie im Volke die Lehre 
Jesu verbreiteten. Gamaliel aber, „ein Schriftgelehrter, in Ehren 
gehalten vor allem Volk“, habe die Sache vorurteilslos angesehen, 
und hinweisend auf ähnliche in den letzten Zeiten entstandene und - 
bald wieder untergegangene religiöse Bewegungen, habe er seine 
Rede mit folgender Mahnung geschlossen: „Und nun sage ich euch: 
lasset ab von diesen Menschen und lasset sie fahren. Ist der Rat 
oder das Werk aus den Menschen, so wird es untergehen, ist es aber 
aus Gott, so könnt ihr’s nicht dämpfen; auf daß ihr nicht erfunden 
werdet, als die wider Gott streiten wollen.“ ”) 

So aber spricht nicht ein oberster pharisäischer Gesetzeslehrer 
von Minäern, die er und seine Schule als Gesetzesverächter und 
Leugner des Auferstehungsdogmas kennen und mit Ingrimm ver- 
folgen. — Eine solche harmlose Auffassung der urchristlichen Be- 


1) Act. 23,710: m. xal Avastävtes ol Ypupuateis TOD (.Epous TWV Dapı- . 
salwy dteudyovro Akyovtes, Oddev xaxov ebploxonev Ev rw Avdpunp robrw xTA. 
2) Act. 5,3440. 
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wegung zeigt deutlich genug, daß dieselbe nicht mit der minäischen 
verwechselt werden dürfe. 


-- Die Hauptstütze für die Annahme, daß die talmudischen 
Quellen schon des ersten Jahrhunderts von Jesu und den Evangelien 
Kenntnis haben, lag unstreitig in der halachischen Verordnung. 
nach welcher man die „Giljonim und Bücher der Minäer“ vor 
dem Verbrennen nicht schützen dürfe.‘) Denn diese Verordnung 
stammt zuverlässig, wenn nicht aus noch früherer Zeit, spätestens 
aus dem ersten christlichen Jahrhundert, zumal‘ bereits R. 
‚ Tarphon und R. Ismael, die beide im ersten Jahrhundert blühten, 
sie zu verschärfen sich bemühten. Sind nun — wie man dies so 
lange als so ganz selbstverständlich annahm”) — unter diesen 


1) ef. Sabb. 1162 u. Par.: DNIN pbayn }ı ps DW IEDI Dinar mn 
a npaan man. 
h So übersetzt Graetz III, 103sq. unsere Talmudstelle ohne weiteres: 

„Die Evangelien (Giljon) und sämtliche Schriften. der Minäer — nämlich der, 
Judenchristen — verdienen verbrannt zu werden mitsamt den heiligen Gottes- 
namen“ usw. Und um den Haß der -Schriftgelehrten gegen diese „Juden- 
christen* begreiflich zu machen, glossiert er: „feindliche Mächte drangen in 
seinen (des Judentums) Tempel, entweihten seine Heiligtümer, trübten seinen 
reinen Gottesbegriff, verfälschten und mißdeuteten seine Lehren, machten seine 
Anhänger abtrünnig und bewaffneten sie mit Haß und“ Verachtung gegen den 
Gegenstand ihrer früheren Verehrung und es durfte. dieses Treiben nicht 
gleichgültig und müßig mitansehen. Die Zeit der Hellenisten in der makkab. 
Periode, welche zuerst die Zwietracht in das Haus Israel ‘gebracht, schien in 
erschreckender Gestalt wiedergekehrt; abermals verschworen sich die eigenen 
Söhne gegen ihre Mutter. Der enge Kreis der Tanaiten empfand die von daher 
drohende Gefahr aufs lebhafteste; er versah sich nichts Gutes für die 
Lehre von seiten der Minäer und erkannte, daß die Schriften derselben eine 
verführerische Wirkung auf die urteilsunfähige Masse ausübte. R. Tarphon 
sprach von diesem gefahrdrohenden Einflusse mit vollster Überzeugung: „die 
Evangelien und sämmtliche Schriften der Minäer verdienen verbrannt zu 
werden“ usw. R.Ismael, von Charakter minder heftig als R. Tarphon äußerte 
dieselbe Stimmung gegen das seinem Ursprunge entartete Judenchristen- 
tum; „man dürfe sich nicht scheuen, die Gottesnamen in den Evangelien zu 
verbrennen, denn sie schürten nur Haß und Widerwillen zwischen dem jüdischen . 
Volke und seinem Gott an.“ — So Graetz. Und alles das beten seine Jünger ihm 
blind nach! Von den BB. der Judenchristen — sagt Bacher, Agada d.T. 
1,266 — lehrte Ismael in Übereinstimmung mit Tarphon, daß dieselben, ob- 
wohl sie Gottesnamen enthielten, am Sabbat nicht aus dem Feuer gerettet 
werden dürfen. Und ib. p. 357: „Unter den strengen Aussprüchen der Tanaiten : 
dieser Zeit gegen die vom Judentum sich lossagenden Juden christen ist 
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„Giljonim“ und den „Büchern der Minim“ die Evangelien und sonstige 
christliche Schriften zu verstehen, dann wäre allerdings der Beweis 
erbracht, daß die Gesetzeslehrer des ersten Jahrhunderts sie kannten 
und ihnen in erbitterter Feindseligkeit gegenüberstanden. Das aber 
war arge Täuschung. Die Giljonim, von denen die aus dem ersten 
christlichen Jahrhundert stammenden talmudischen Quellen sprechen, 
waren niemals die Evangelien. Das haben wir schon anderwärts 
nachgewiesen, und das gibt selbst Bousset, der sonst voll Lobes für 
Herfords Darbietungen ist, bereitwillig zu. Er sagt nämlich:’) 
„Weiter ist es ein Verdienst Friedländers, daß er die merkwürdige 
Überlieferung eines Gespräches zwischen R. Ismael und R. Tarphon 
über die Giljonim und die in ihnen enthaltenen Askaroth (Gottes- 
namen) in Sabbath 116 richtig gedeutet hat. Es kann, wenn 
freilich zugestanden werden muß, daß bereits spätere Rabbinen die 
Giljonim auf die Evangelien bezogen, doch kaum bezweifelt werden, 
daß die Giljonim (wie die Bücher der Minim) nichts anderes als 
die uns jetzt zur Genüge bekannten Zauberbücher mit ihren alt- 
testamentlichen Gottesnamen gewesen seien.“ 

Wird dies aber zugeben,’) dann ist der Annahme, daß die 
talmudischen Quellen des ersten Jahrhunderts hin und wieder von 


Tarphons Ausspruch der heftigste. Er schwört, daß er ihre Bücher, wenn sie 
ihm zu Händen kämen, ohne Rücksicht auf die darin vorkommenden Gottes- 
namen verbrennen würde.“ 

) Theol. Litz. 1904, Nr. 23, p. 631g. 

?) Freilich Schlatter, Isr. Gesch. p. 315, hält diese „Giljonim und Bücher 
der Minim“ nach wie vor für „christliche Bibeln“, gegen welche, wie er be- 
hauptet, die „leidenschaftliche Kampfesstellung der palästinensischen Lehrer 
hervortritt bei einer Verhandlung über die kasuistische, rein theoretische Frage, 
ob christliche Bibeln wegen der in ihnen enthaltenen Gottesnamen bei 
einer Feuersbrunst gerettet werden dürfen“. — Das darf aber bei diesem 
Gelehrten nicht befremden, der auch sonst: in jüdischen Quellen schon des 
ersten Jahrhunderts dort, wo niemand sie vermuten würde, „deutlich“ polemische 
Angriffe auf die Kirche entdeckt. Nach ihm hat schon Josephus gegen die 
Kirche polemisiert. „Wie sich“ — sagt er — „die griechischen Gemeinden 
zur Kirche stellten, ergibt sich aus der Weise, wie Josephus von ihr spricht. 
— — Josephus beruft sich in der Archeologie am Schluß des dritten Buches 
zum Erweis für die Würde des Gesetzes auch auf diejenigen, „welche uns 
hassen“ und trotzdem auch ihrerseits bekennen, daß Gott Israel durch Mose 
seine Verfassung gegeben habe. Da Josephus hier gleichzeitig vom Bekenntnis 
zur göttlichen Heiligkeit des mosaischen Gesetzes und von Haß und Feind- 
schaft gegen die Judenschaft spricht, hat er deutlich die Kirche im 
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Jesu und dem Christentum sprechen, jede reale Unterlage be- 
nommen; denn die sonstigen einschlägigen talmudischen Überliefe- 
rungen sind nicht ernst zu nehmen oder sie beweisen das Gegenteil. 

Und ferner ist es im Grunde ganz irrelevant, ob die Jesus- 
stellen im Talmud — weil die Zensur aus Unkenntnis des histori- 
schen Sachverhalts sie gestrichen — echt, oder ob sie spätere Inter- 
polationen sind: die Auffassung der Person Jesu und seiner Lehre 
erleidet dadurch nicht die mindeste Verschiebung. Daran aber 
liegt es, daß man mit Hilfe dieser sehr fragwürdigen Stellen den 
‚Minäismus mit dem Christentum identifizieren will. Denn dadurch 
wird eine der bedeutungsvollsten religiösen Bewegungen innerhalb 
des vorchrlstlichen Judentums, die sich später nach dem Hingang 
Jesu und seiner unmittelbaren Jünger in dem so mächtig auf- 
strebenden paulinischen und gnostischen Christentum fortsetzt, völlig 
verwischt, ja aus der Geschichte gelöscht. Hat man doch mit ge- 
radezu fanatischem Eifer hüben und drüben geleugnet, daß es im 
Judentum der letzten vorchristlichen Jahrhunderte im eigentlichen 
Sinne andere religiöse Sekten als Pharisäer und Sadduzäer gegeben 
habe, während der Talmud selbst von vierundzwanzig Minäer- 
Sekten spricht! Die Apokalyptiker wurden zu Pharisäern, die 
Essener zu Hyperpharisäern, die Therapeuten zu christlichen Mönchen 
und die Minäer zu Judenchristen gestempelt! Und alles das aus 


Auge. Er nennt sie aber nicht, zählt sie nicht zur Judenschaft, sondern 
schreibt ihr lediglich die Rolle zu, feindselig derselben zu widerstehen.“ 
(ib. 315). — Und dies liest Schlatter aus den Worten Antt. III, 15,3 heraus: 
„Daher braucht man sich nicht über das, was Moses gewirkt, zu wundern; seine 
Schriften besitzen bis auf den heutigen Tag ein so großes Ansehen, daß so” 
gar unsere Feinde eingestehen, Gott selbst habe uns durch Moses unsere 
Sitten und Gebräuche vorgeschrieben.“ — Diese Worte des Josephus sind 
offenkundig gegen die heidnischen Feinde des Judentums gerichtet, um 
derentwillen er seine Archeologie und seine Streitschrift gegen Apion ab- 
faßte, in welchen Büchern er immer wieder, wo ihm ‘nur Überlieferungen 
dafür zu Gebote standen, heidnische Gegner des Judentums selbst zu Zeugen 
für das hohe Alter und die Unübertrefflichkeit der mosaischen Gesetze auf- 
ruft (ef. Friedländer, Gesch. d. jüd. Apolog. p.350sggq.), behauptend, daß sie 
in der ganzen Welt Nachahmung finden. Und diese Auslassung soll 
gegen die damals kaum noch im Entstehen begriffene Kirche gerichtet 
gewesen sein, gegen eine religiöse Bewegung, mit welcher Josephus, wie 
seine Schilderung des Täufers Johannes zur Genüge bezeugt, so ungemein 
sympathisierte! 
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religiöser Verblendung! Die jüdischen Theologen wöllen in ihrer 
unbegrenzten Verehrung für alles, was pharisäisch, nicht zugeben, 
daß im Grunde doch nur ein Bruchteil des jüdischen Volkes, 
wenn ‚auch ein starker, dem Pharisäismus huldigte; sie glauben 
vielmehr, daß im Zeitalter Jesu das gesamte jüdische Volk, bis auf 
eine verschwindende Minderheit, die zu der aristokratischen, dem 
Lebensgenuß fröhnenden Partei der Sadduzäer zählte, im Schoße 
des’ alleinseligmachenden Pharisäismus in ungetrübtem religiösen 
Frieden geborgen lag, und daß dieser heilige Friede erst mit dem 
Entstehen des Christentums — d. i. nach ihrer Meinung des Minäer- 
tums — eine tiefgehende Störung erfahren habe. Die christlichen 
Gelehrten hinwiederum, die so gern dem Evangelium Jesu die Gesetzes- 
religion der Pharisäer gegenüberstellen, um ersteres von dem dunklen 
Hintererund der letzteren sich glanzvoll abheben zu lassen, sehen 
in der Enthüllung der mächtigen, dem Christentum den Pfad be- 
reitenden religiösen Bewegungen des vorchristlichen Judentums eine 
arge Schädigung der Persönlichkeit Jesu und der Originalität seiner 
Lehre. Daher die krampfhaften Anstrengungen auf beiden Seiten, 
dem Pharisäismus einen überwältigenden Einfluß auf das Spätjuden- 
tum einzuräumen, und andrerseits das Christentum als die primäre, 
den Minäismus aber als die sekundäre Erscheinung darzustellen, 
welch letzterer erst von jenem seinen Ausgang genommen habe. — 
Was Wunder nun, daß meine These: die Minim seien ursprünglich 
keineswegs Christen — da es ja schon in vorchristlicher Zeit 
minäische Sekten gegeben — .sondern philosophierende antino- 
mistische Juden ‚gewesen, hüben und drüben den heftigsten Wider- 
spruch bei den Konservativen hervorrief? Freilich habe ich mich, 
als ich zum erstenmal diese These aufstellte, zu früh und zu weit 
mit der Behauptung — die ja sehr nahe lag und die ich noch 
heute in ihrem ganzen Umfange aufrecht erhalte — die Minäer 
seien vorchristliche jüdische Gnostiker gewesen, hervorgewagt, ohne 
zunächst ein erschöpfendes Beweismaterial beizubringen, wodurch 
ich meine „grundstürzende These“ allen möglichen und unmöglichen 
Anfechtungen aussetzte. — Ungeachtet dessen hatte ich es mit 
meinen Untersuchungen über die Minim zum mindesten dahin ge- 
bracht, daß man endlich diese Sektierer nicht mehr, wie früher, 
unterschiedslos zu Christen machte. Diese bescheidene Errungen- 
schaft soll mir nun durch Herförds Christianity in Talmud and 
Midrash entwunden werden, ein Buch, das durch Massenzitate aus 
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dem Talmud, die durch ihre Quantität, nicht aber durch ihre 
Qualität imponieren wollen, den Beweis zu erbringen sich anstrengt, 
daß die Minim des Talmud in Wahrheit nichts als Christen waren 
und in alle Ewigkeit Christen bleiben müssen. 

Wäre nun Herford ein richtiger Talmudist, er hätte wormiittelst 
der von ihm in Anwendung gebrachten, freilich nicht mehr originellen 
Methode, Jesus und das Christentum in der talmudischen Literatur 
beleuchtet zu finden, nicht bloß armselige 139, sondern tausende und 
abertausende Stellen hier entdeckt, die er mit gleichem und vielleicht 
besserem Rechte auf Jesus und das Christentum hätte beziehen 
können. So aber hängt er von gleichstrebenden Talmud-Dilettanten 
ab, in erster Linie von Laible, dessen Schrift: „Jesus Christus: im 
Talmud“ und dessen Methode für ihn grundlegend, ferner von 
modernen jüdischen Talmudisten, die sich gleich ihm mit heißem 
Bemühen abquälten, Jesus und die Evangelien aus dem talmudi- 
schen. Schrifttum heraus- oder vielmehr in dasselbe hineinzulesen. 
Ich werde ihm aber auf diesem Wege, so verlockend es auch sein 
mag, sein so künstlich aufgeführtes Kartengebäude Stück für Stück 
umzublasen, nicht folgen, um so weniger, als es für meine Unter- 
suchungen völlig belanglos ist, ob der Talmud von der Mitte ‘des 
zweiten Jahrhunderts ab, wo der christliche Gnostizismus einen 
so mächtigen Aufschwung zu nehmen anfängt, das Christentum und 
seinen Stifter kennt oder nicht. Gegen Herfords phantasievolle, 
freilich mit blendender Methode geübte Talmudauslegung, die in 
manchen Fällen einem polnisch-jüdischen Talmudkünstler alle Ehre 
machen würde, mögen sich die jüdischen Rabbiner- und Seminar- 
theologen kehren, die ja diese ganze Verirrung verschuldet haben 
und endlich erkennen dürften, ‚welche heillose Verwirrung ihre un- 
glückselige Methode: ohne eingehende Kenntnis der Zeitgeschichte 
den Talmud für Geschichtskonstruktionen auszuschroten, gestiftet hat. 
Die Ernüchterung muß bei ihnen um so eher eintreten, als sie sonst 
Gefahr laufen, einen neuen, von dem alten gar sehr verschiedenen, 
christlichen Talmud — ich meine nicht einen Talmud im Geiste 
der Evangelien, sondern einen „verchristelten“ Talmud.— zu 'be- 
kommen, der das Originalwerk, auf dessen Besitz sie so stolz sind, 
über kurz oder lang ad und der offizielle Talmud der Ur 
versitäten — was er ja halb und halb schon ist — werden müßte. 
— Wogegen aber: ich mit aller Kraft meiner unerschütterlichen 
Überzeugung mich’ wehren werde, ist: gegen die den Tatsachen ins 
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Gesicht schlagende Behauptung, daß unter den in den talmudischen 
Quellen des ersten Jahrhunderts und des ersten Viertels des zweiten 
Jahrhunderts bekämpften Minim Judenchristen zu verstehen 
seien. 

Im Grunde brauchte ich hierüber jetzt, wo meine Schriften: 
„Der Antichrist“, „Geschichte der jüdischen Apologetik“, „Griechi- 
sche Philosophie im Alten Testament“ vorliegen, in denen ich auf- 
zeigte, wie stark die minäische, vom griechischen Geiste durchaus 
beeinflußte Bewegung schon sehr früh in vorchristlicher Zeit weite 
Kreise des Judentums beherrschte, kein Wort mehr zu verlieren. 
Diese Schriften allesamt kennt nämlich Herford nicht, und sein 
ganzes so umfangreiches Buch ist ausschließlich gegen meinen 1898 
erschienenen „vorchristlichen Gnostizismus“ gerichtet, in welchem 
ich zum erstenmal meine Ansichten über Minim und Minuth dar- 
legte, ohne freilich dabei die nötige Vorsicht walten zu lassen und 
ohne im Drange meiner, wissenschaftlichen Studien wenig förder- 
lichen Berufsgeschäfte, in der Lage gewesen zu sein, meine Sache 
in einer nach jeder Richtung erschöpfenden Weise vertreten zu 
können. Daß ich aber gleichwohl schon mit dieser Schrift ins 
Schwarze getroffen, bewies mir, mehr als die ihr seitens der mab- 
gebenden Kritik zuteil gewordene Beurteilung, der Riesenapparat, 
den Herford jüngsthin — nach mehr denn fünf Jahren ihres, Er- 
scheinens — gegen ihre Positionen aufführte und seine impetuosen 
Angriffe, die in der Hitze des Gefechtes das eine und anderemal 
sogar einen persönlichen, nicht gerade sehr würdigen Charakter 
annehmen.!) — ‚Weil aber sein Buch, wie ich eben sehe, von 


2) So p. 122, N.2; 145, N.1. 371sq. Da wirft Herford mir vor, ich hätte 
mit‘ Absicht bei Reproduzierung der Talmudstelle Abod. zar. 16@sq.: „Als 
R. Eliezer wegen Minuth ergriffen wurde,“ die Worte: Ay1J11 N yanb 2 
weggelassen, um meine Leser irre zu führen und meiner Theorie nicht 
zu schaden! Eine solche gehässige und ganz unbegründete Zumutung mul) 
ich mit aller Entschiedenheit zurückweisen. Sie entspringt der Tendenz, die 
Herford mit seinem Buche verfolgt, während meine Untersuchung über Minim 
und Minuth, wie mir jeder Unbefangene zugeben wird, nichts anderes als die 
Erforschung der geschichtlichen Wahrheit bezweckten. Daß dieser Vorwurf, 
gelinde gesprochen, ein nicht zu rechtfertigender ist, will ich sofort beweisen. 
Als 1898 mein „vorchristl. jüd. Gnostizismus“ erschien, bekam ich auch schon 
von Bacher und Dalmann denselben Vorwurf zu hören, daß ich nämlich in 
meiner Schrift nur zensierte Talmudausgaben benutzt, in denen die Version: 
UI 30 yanb 7 nicht vorkomme. Ich wehrte mich unverzüglich gegen 
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einigen Kritikern mit unverhohlener Freude und Genugtuung begrüßt, 
und als eine vollständige Widerlegung meiner Ansichten befunden 
wurde, ') sehe ich mich bestimmt, auf die wesentlichsten Darbietun- 
gen desselben zu reagieren. 

Die Minim sind also Christen! Nun frage ich jeden Unbe- 


diese Behauptung in der Rey. des Et. j. und schrieb noch überdies in der Vor- 
rede p. XIXsq. zu meiner 1901 erschienenen Schrift „Der Antichrist“ die 
folgenden Worte: „Diesen Vorwurf hätte ich mir ersparen können, wäre ich 
nicht naiv genug gewesen, zu glauben, daß es keinen ernsten Talmudkundigen 
gebe, der nicht die wenigen Talmudstellen, welche von Jesu sprechen, für 
spätere Einschiebsel halten würde. Ich war von diesem Glauben dermaßen 
durchdrungen, daß ich, als ich (Ende August 1898) von meinem Verleger zu- 
gleich mit den ersten Korrekturbogen des „vorchristl. jüd. Gnostiz.“ ein 
Schreiben erhielt, in welchem ich auf dieses „Versehen“ aufmerksam gemacht 
und mir eindringlichst geraten wurde, die betreffenden Stellen noch rechtzeitig 
umzuarbeiten, um den Angriffen der Kritik zu entgehen. Ungesäumt antwortete 
ich, daß ich nicht die mindeste Veranlassung zur Vornahme der empfohlenen 
Korrektur habe, da ich mit Vorbedacht und gutem Grunde diese Unterlassungs- 
sünde begangen habe, und daß ich, falls ich deswegen angegriffen werden 
sollte, mich zu verteidigen wissen werde. — Dies an die Adresse der Herren 
Prof. Bacher in Budapest und Prof. Dalmann in Leipzig.“ — So schrieb ich 
im Jahre 1901. Und im Jahre 1903 wirft mir Herford trotz dieser auf lebende 
Zeugen sich berufenden Rechtfertigung vor, daß ich, weil ich sonst meine 
Theorien gefährdet hätte, die in Rede stehende Stelle unterschlagen! 
Auf diese im Jahre 1901 von mir abgegebene Erklärung Rücksicht zu 
nehmen, sagen wir mit Herford 371: would have been more honest! Wie 
schlimm aber wäre es um unsere Ansicht über Minim und Minuth bestellt, 
stünde oder fiele sie mit der Unechtheit oder Echtheit jener von der Zensur 
gestrichenen Worte! 

1) So sagt Fiebig in seiner Besprechung des Buches Theol. Litz. 1904, 
Nr. 21, p. 588sg. u. a.: „Herfords Polemik gegen Friedländer ist schlagend.“ 
Und doch giebt er wieder an anderer Stelle einen vorchristlichen jüd. 
Gnostizismus zu. Er sagt nämlich in der Besprechung meiner „Geschichte 
der jüd. Apologetik“ Theol. Litz. 1904, p. 998: „Daß Friedländer mit seiner 
These vom Vorhandensein eines „vorchristlichen jüdischen Gnostizismus“ Recht 
hat, hat ihm O. Pfleiderer mit Recht zugegeben.“ — Befriedigt zeigt sich 
auch Bousset von dem Buche Herfords. „Ich verweise“, sagt er gelegentlich 
seiner Besprechung meines „Antichrist“, Theol. Litz. 1904, p. 633sq., „zum 
Schlusse auf das vortreffliche Buch von R. Trav. Herford: Christianity in 
Talmud and Midrash, London 1903. Hier findet man in bequemer Zusammen- 
stellung eine. außerordentlich brauchbare Zusammenstellung des ‘Materials. 
Friedländers Ansichten werden scharf abgewiesen. Doch bezieht der Verf. 
die Minim nun wieder gar zu einseitig auf Judenchristen.“ 
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fangenen: was in aller Welt sind das für Christen, die — davon 
gar nicht zu reden, daß jeder Zug im talmudischen Minäismus 
-geradezu ein Hohn auf die Lehre Jesu ist — die Auferstehungs- 
lehre, auf der das ganze Christentum sich aufbaut, leugnen!) Dazu 
steht noch, wie Herford selbst zuzugeben gezwungen ist,’) das 
Problem der Auferstehung im Mittelpunkt der Diskussionen zwischen 
den Minim und den pharisäischen Schriftgelehrten! An dieser 
"Klippe muß jeder Versuch, die Minim zu Judenchristen zu machen, 
von vornherein zerscheitern. An dieser Klippe sich vorbeizudrücken, 
gelingt nicht einmal den Auslegekünsten eines mit einem bestechen- 
den, methodisch aneinandergereihten Massenmaterial operierenden 
Herford, obgleich er es in dieser Kunst seinen jüdischen Meistern 
zuvortut. Hier schon sind wir in der Lage, ihn zu zwingen, Halt 
zu machen und uns Rede zu stehen. 

Wir fragen noch einmal: können die Minim, obwohl sie die 
Thora und Auferstehung leugneten — und sie leugneten beides 
nach den ganz eindeutig und entschieden lautenden talmudischen 
Überlieferungen — Judenchristen oder Christen überhaupt gewesen 
sein? Nie und nimmer! Daß muß auch Herford zugeben. Aber 
hier möchte er sich mit einem Kunstgriff? — selbstverständlich 
bona fide, da er ja in hergebrachter Weise im innersten Herzen 
von dem Christentum der Minäer überzeugt ist — sich aus der 
kritischen Lage heraushelfen: Die Minim, meint er — und dies, im 
Angesicht der zahlreichen, unmöglich zu mißdeutenden talmudischen 
Quellen — leugneten gar nicht die Auferstehung, nur das 
‚leugneten sie, daß sie aus dem Alten Testament bewiesen 
werden könnte;?) da sie ja als Christen dieses Dogma auf die 


1) Tos.: Sanhedr. XIII, 4,5. Rosch-hasch. 172: aaa) MAINn2 DIV 
o'nan MMNN2- 

2) 1. c. 205: It will be shown hereafter that the doctrine of the resurrection 
was one of the main points in dispute between Jews and Minim. — Und 
ib. 232; The döctrine-of the resurrection of the dead was one of the most 
frequent subjects of controversy .between:Jews and Minim, as will be seen 
‘from several passages to be presented: below. 

3). Die klassische Stelle Tos. Sanhedr. XII, 4,5; b. Rosch-hasch. 173; YyBJt% 
-Dınan Avrnn2 521 anna kommentiert Herford 1. ec. p. 123: It is not 
stated that, they denied the Thora, but that they lied eoncerning it, a 
charge which might cover a variety of offences. Similarly, „who have lied 
concerning the resurrection of the dead“ does not necessarily imply that 
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Auferstehung Christi gründeten, welche letztere als überflüssig er- 
schienen, wenn die Lehre von der Auferstehung schon im Alten 
Testament enthalten wäre.) 

- Nichts natürlicher: Die Minim waren nach Herford ganz 
zweifellos Christen, somit mußte die Auferstehungslehre ihr Kardinal- 
dogma sein. Aber aus dem Alten Testament durfte sie nicht her- 
geleitet werden können. Dagegen allein sträubten sie sich! 
Daß aber ihr Lehrer und Meister, Jesus Christus, dieses Sträuben 
nicht teilte, sondern sich vielmehr ebenso wie die pharisäischen 
Gesetzeslehrer abmühte, die Auferstehungslehre aus dem Alten 
Testament herauszulesen, ?) das geniert Herford und seine Talmud- 
lehrer nicht im mindesten. 


resurrection itself was denied, but that some falsehood was taught concerning 
it; probably, that it could not be proved from the Thora. — Vermutlich 
würde Herford auch Hen. 48,10, wo von den „Gottlosen“ gesagt wird, „daß sie 
den Gesalbten leugnen,“ in derselben Weise deuten. - 

1) ib. p. 232: Neither side disputed the fact of resurreetion. The question 
was whether there was proof of the doctrine in the 0. T. sceriptures. The Jews 
of course maintained that there was, while the Minim maintained the con- 
trary. The controversy could have no interest unless both parties where con- 
cerned with the Hebrew seriptures; so that it is clearly Christians who are 
referred to as Minim when the doctrine of resurrection is the subject of 
discussion. The Christian position was that the resurrection of the dead was 
consequent on the resurrection of Christ. — And that position would be 
weakened if a valid proof of the doctrine could be produced from the O0. T.; 
becanse, in that case, the resurrection of Christ would be shown to be 
unnecessary, at all events as an argument for the resurrection of man in 


general. 

2) cf. Math. 22,23-33 u. Par.: Kat &pyovraı Zadöouxatoı npös abrov (’Inasdv), 
oltıves Akyouoıv Avdarasıv pin EIWüL..unce. “al aroxpidels 6 Insoös einev adrois, 
IMaväsde, un elödres räs ypapas, unbe hy dbvanıy ob Oeod ....... repl 6E 


dns dvasıdsews tüv verpäv brı &yelpovrar, obx dveyvwre &v Ti BAD Mwoews, 
ent ons Baron, dos elmev abıa 6 Qeös, Akyav, „Erb 6 Qeös Afpaap, wal 6 eos 
Iszaa, zal 6 cos Ianmß“; oda Eatıv 6 eos verp@v, da Heös Invrwv* Üpeis 
odv roAb mAaväcde. Genau dieselbe Methode der Anlehnung des Auferstehungs- 
glaubens an die Thora wird im Talmud befolgt. cf. Sanhedr. 90b. Ketub. 
1lla. Aber nicht bloß der Schriftbeweis für die Auferstehung und ihre Mög- 
lichkeit überhaupt, sondern selbst die Vorstellung von der Art, wie sich das 
Leben nach dem Tode gestalten werde, sind beiden: dem jungen Christentum 
und den pharisäischen Gesetzeslehrern, gemeinsames Gut, was beweist, daß 
beide aus derselben Quelle geschöpft und hier eines Sinnes waren. Beide 
standen, zum mindesten inbezug auf die in Frage stehenden Kardinaldogmen, 
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Wie ‘aber bringt es Herford fertig, diese ebenso neue als 
frappierende Offenbarung mit Hilfe des das gerade Gegenteil be- 
sagenden Talmud zu stützen? Auf die allereinfachste Weise, und 


auf demselben Boden und gegen den gemeinsamen Feind, den Minäismus! 
Hier einige signifikante Beispiele. „Möchte aber Jemand sagen,“ so lesen wir 
bei Paulus 1. Kor. 15,358gq., „wie werden die Toten auferstehen? Und mit 
welcherlei Leibe werden sie kommen? Du Narr, das du säest wird nicht 
lebendig, es sterbe denn. Und das du säest, ist ja nicht der Leib, der werden 
soll, sondern ein bloßes Korn. — Gott aber giebt ihm einen Leib, wie er will, 


und einem Jeglichen von den Samen seinen eigenen Leib. — — Also auch 
die Auferstehung der Toten. Es wird gesäet verweslich, und wird auferstehen 
unverweslich .....- « Hiermit zu vergl. Tertullian., De resurr. car. c. 52: 


„Denn gesäet wird einzig das Korn, ohne Kleid und Hülse, ohne die Ahre, 
woran es sitzt, ohne die Deckung durch die Grannen, ohne den stolzen 
Schmuck des Halmes. Es steht aber wieder auf, wuchernd in üppiger Fülle, 
sich erhebend durch die Triebe, aufgebaut in Harmonie der Teile, mit Schmuck 
versehen und überall bekleidet ...... “ Dasselbe Bild als Beispiel für die 
Auferstehung führt der Talmud, Sanhedr. 90b, Ketuboth 111b an: HonD "D 
Dm2p3V DIPS pw? 222 MNSP MOM MIaPpaZ Mon A 
n»>2) nD2 nns »Y mwı22- „Wenn Gott,“ sagt Athenagoras rept 
dvasıdoews verp@y Cd, „beim ersten Schöpfungsakte die menschlichen Leiber 
aus dem Nichtsein ins erste Dasein rief, so wird er sie auch nach Auflösung 
in der ihnen eigenen Weise mit gleicher Leichtigkeit auferwecken; denn 
ebenso leicht ist ihm auch dieses möglich. cf. Justin., De resurr. mort. c.5. 
Minue. fel. e. 34,11. Theoph. ad Aut. I, 13. Genau so der Talmud. Sanhedr. 91 
sagt ein Minäer zu Gabiha b. Pesisa: Ihr glaubt an die Auferstehung der 
Toten; wie, der Lebende stirbt, und der Tote sollte wieder auferstehen? Da 
erwiderte der andere: Wenn schon, was früher nicht war, geworden, um wie- 
viel eher wird das Gewesene wieder werden können: I” 2b 7 ds 
17 Sp u ah eh xD7 an xD ann NMIONT- Tertullian, De 
resurr. car. c. 57, tritt der folgenden „verschmitzten Einrede des gemeinen Un- 
glaubens“ entgegen: „Wird, sagt man, eine und dieselbe Substanz wieder ins 
Sein zurückgerufen, mit ihrer Gestalt, Umriß und Eigenschaft, dann wird sie 
es folglich aber auch mit ihren übrigen Mahlzeichen. Daher würde man auch 
als Blinder, Lahmer, Giehtbrüchiger oder, wie sonst mit Gebrechen behaftet 
jemand aus dem Leben geschieden ist, wiederkommen ....... “ Ebenso der 
Talmud. cf. Sanhedr. 91b: nabn ok imlejahl hie) gel [nd mal ar 
a9 an m ob mb pam nos Din2 aba am [nd miyo] Dnaı van? 
mar. u D5 Da] 22 ee PRENDN TOD TO 
MMD AN MON NY nD mp NEN NEIN IR) INES DIDI MN 
‚NDIN IN) NEMO MD 97) — ferner Pesach. 68%: nl ma MID ION 
NN NDD 30V MD nbnn2 SB N) NEMO 123 minD N NM 
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das kennzeichnet seine von einigen Kritikern so sehr belobte Methode. 
Er greift nämlich aus den vielen über Minim sich verbreitenden 
talmudischen Quellen eine heraus, die seiner Auffassung auf den 
ersten Blick günstig zu sein scheint und stellt sie in den Vorder- 
grund seiner Betrachtungen, um so für alle folgenden, weniger ge- 
fügigen talmudischen Berichte Stimmung vorzubereiten und künst- 
lich für seine These Voreingenommenheit zu erzeugen. Es ist das die 
talmudische Überlieferung einer zwischen R. Gamaliel II. und den 
Minim über die Auferstehung stattgehabte Diskussion, nach welcher 
die letzteren von dem Rabbi Beweise dafür verlangten, daß Gott die 
Toten wieder erwecken werde. Er habe ihnen, heißt es da, Stellen 
aus der Thora, aus den Propheten und aus Hagiographen zitiert, 
die sie jedoch nicht als beweiskräftig gelten lassen wollten.”) — 
Dieses nun ist die einzige Stütze, die Herford für seine Behauptung, 
daß die Minim nicht die Auferstehung sondern nur ihre Beweis- 
barkeit aus dem Alten Testament bestritten, in Anspruch zu nehmen 
vermag. Sie gilt ihm als ein klassisches Zeugnis, auf das er sich 
in der Folge, in schwierigeren Situationen, wo die talmudischen 
Quellen ganz unzweideutig von der Verwerfung des Auferstehungs- 
glaubens seitens der Minim sprechen, wiederholt beruft, als ob er 
hier bereits den unumstößlichen Beweis für seine Behauptung er- 
bracht hätte.?) Welcher Art aber dieser Beweis in Wirklichkeit 
ist, haben wir ja eben gezeist. Nun wird mir jeder Talmudkenner 
zugeben, daß selbst in der eben beregten Talmudstelle, aus welcher 


‚NDR 01 INyrIOW nn 7m ma — — — cf. Rasch z. St: In IWW 
a7 DINDNND 72 IR 222 PP IN T2 DimbR oimıD Din oinn 
un)o) 82 3 in, Kirchenlehrer und talmudische Schriftgelehrten schöpften 
hier also aus derselben Quelle, um denselben Gegnern Rede stehen zu können. 

1) Sanhedr. 90°: no m’apmiwy pro Dnrbaa 127 Ds pam Yon 
ejahie) Ne) DH Ja DW TO AND n om? Jan D’Nn 


a1 DAN- 


2) ].c. p.279: The argument of the Minim against the resurrection was 
usually a denial that the doctrine could be proved from the Thora. This 
appears from the passage abready quoted (see above p. 232), where Rn. Gamliel 
tries to refute their argument. — Und ib. p.318: It is true that the Minim 
are said to have denied the doctrine of Immortality; but as has been abready 
shown (see above p. 232 fol.), what they really denied, was the Seripture proof 
of the doetrine. cf. ib. p.315: for the attitude of the Minim to the doctrine 
of Immortality, see above pp. 232, 280.. — ; 
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Herford die Auferstehungsgläubigkeit der Minim herauslesen will, 
nichts dergleichen zu finden ist; es wird vielmehr hier sowie an 
vielen andern Stellen im Talmud bezeugt, daß die Minim den Auf- 
erstehungsglauben verwarfen und lächerlich fanden. Die Gesetzes- 
lehrer des Talmud hielten vielmehr die Minim identisch mit 
den Leugnern der Auferstehung. ») Und mit einem solch feder- 
leichten Rüstzeug ausgestattet, will es Herford unternehmen, die in 
der talmudischen und midraschischen Literatur eben wegen ihrer 
Verwerfung des Auferstehungsglaubens so scharf be- 
kämpften und für alle Ewigkeit zur Feuerpein in die 
Gehenna verwiesenen Minim zu auferstehungsgläubigen Christen 
zu machen! 

Freilich schwer macht er sich die Sache nicht. Wenn er 
nämlich endlich doch gezwungen ist, aus einer talmudischen Stelle 
herauszulesen, daß die Minim von einer Auferstehung nach dem 
Tode absolut nichts wissen wollen, wie beispielsweise in jener, wo 
ein Min zu R. Ami sagt: „Ihr lehrt, daß die Toten wieder aufer- 
stehen werden; die Toten aber sind Staub und wie kann Staub 
wieder aufleben?“®) Dann sagt Herford mit beneidenswerter 
Seelenruhe: „Dieser Min scheint halt an eine Auferstehung über- 
haupt nicht zu glauben; wenn dem aber so, dann war er natürlich 
kein Judenchrist. Denn was die Minim gegen die Auferstehungs- 
lehre vorbringen, bezieht sich lediglich auf die Behauptung, dab 
sie in der Thora gelehrt werde, was aus der bereits oben erwähn- 
ten Stelle, wo R. Gamaliel den bezüglichen Einwand der Minäer zu 
widerlegen sucht, hervorgeht.“ °) 


1) cf. Num. rabb. 44,6 z. Num. 32,13: „n5 amd) pn2) mma8D ka kheh 
by oonnn on on obıyn 27 MID NEN NITN MAN ID 
m NWYI mwm- Hier läßt der Rabbi Gott dem Moses wegen seines 


Zweifels, ob die Toten wieder auferstehen werden, zurufen: Moses, du bist 
ein Min geworden! Natürlich findet Herford (p. 315) auch hier, daß nicht die 
Leugnung der Auferstehung selbst gemeint sei, sondern daß die Leugnung 
ihrer Beweisbarkeit aus der Schrift ein Zeichen von Minuth sei: This passage, 
sagt er, is of interest only as showing that to deny the Scripture warrant for 
immortality is sign of Minuth, — 

2)-Sanhedr. 918: x) » 397 IMMAN TON "by nimm b'S 
mND m Say) 0nDy- cf. Herford l. e. 278, 428. 

3) Herford 279: The Min would seem to have been an unbeliever in resur- 
rection altogether. If so, of course, he cannot have been a Jewish Christian ete. 
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Herford würde sehr wohl daran getan haben, seiner an der 
einen talmudischen Stelle gemachten Wahrnehmung: „daß dieser 
Min natürlich kein Christ gewesen“, größere Beachtung zu schenken 
und sie bei nicht wenigen einschlägigen talmudischen Überlieferungen 


zu Rate zu ziehen; er wäre dann vielleicht — vorausgesetzt, daß 
er sich von der auf ihn drückenden Autorität seiner jüdischen und 
christlichen Meister zu befreien vermocht hätte — allmählich, 


gleich mir, zur Überzeugung gekommen, daß die Minim ursprüng- 
lich überhaupt keine Judenchristen gewesen. Dann wäre er auch 
nicht mit einem verlegenen Achselzucken vor der von ihm an- 
standshalber zitierten Midraschstelle vorbeigegangen, die da lautet: 
Simeon b. Levi sagt: wenn die Minim zu dir sprechen, daß Gott 
die Toten nicht belebe, so rufe dagegen den Propheten Eliahu als 
Zeugen auf.) Denn Herford hätte sich sagen müssen: waren diese 
Minäer Christen, dann hätte der Gesetzeslehrer hier seinen Schülern 
einfach geraten, denselben entgegenzuhalten, daß ja ihr Haupt- 
dogma in dem Glauben an die Auferstehung Jesu bestehe: wie 
konnten sie also glauben, daß Jesus von den Toten auferstanden, 
wenn sie die Auferstehung überhaupt leugneten? Hätte Herford 
jene einmal gemachte zutreffiende Wahrnehmung nach Gebühr ge- 
würdigt, dann hätte er die alte Mischna, die berichtet, daß zur 
Zeit, als noch der Tempel stand, wegen der Minim, die an eine 
zukünftige Welt nicht glaubten, Änderungen in der Liturgie 
vorgenommen werden mußten, richtiger verstanden und aus ihr 
nicht das Gegenteil von dem, was sie besagt, herausgelesen.’) 
Dann wäre er auch nicht so rat- und hilflos der talmudischen 
Überlieferung gegenübergestanden, nach welcher: „ein Vorbeter, 
der beim Rezitieren des Schmone-Esre die Benediktion bezüglich 
der Auferstehung, bezüglich der Zedim und bezüglich des Wieder- 
aufbaues Jerusalems und der Wiederherstellung des Davidischen 
Thrones schweigend übergeht, gehalten wird, wieder von vorn an- 
zufangen: Er ist ein Min.“°®) Herford findet es nämlich hier ganz 


1) Jalket Schimoni z. Ps. 60,9. Herford 323, 434: „5 a pynw =’S 
br an on Sins Dino mınD n’apn pw Pomn 75 NN! DN 
am by annmnw my Syba yalwınn. — 

2) ]. c. p. 313, 433. 

3) j. Berach. 9. Herford 204, 420: ww nn yın INN IIND IN bb 


N '> TON IN Draw na 011 YIDDL EDBNEINADEN 


214 Die Minäer Leugner der Auferstehung. 


unverständlich, warum die Auslassung des Gebetes um die Wieder- 
herstellung des Davidstrones den Min kennzeichnen sollte!') Wäre 
er etwas weniger von der Überzeugung beherrscht gewesen, daß 
die Minim durchaus Christen sein müssen, er hätte sich hier sagen 
müssen, daß Leute, wie die Minäer, die von einem Erscheinen des 
Messias aus dem Hause Davids nichts wissen wollen und die 
Evangelien Lügen strafen, unmöglich Christen gewesen sein können! 
Dann hätte er, der den Anspruch erhebt, das einschlägige rabbinische 
Quellenmaterial möglichst erschöpft zu haben,”) größere Sorgfalt auf 
die Auffindung und Kommentierung solcher talmudischer und mi- 
draschischer Stellen verwendet, aus denen zur Evidenz hervorgeht, 
daß die Minim die Auferstehungslehre verwarfen. Ich will ihm 
hier mit einer solchen, aus der ersten Hälfte des zweiten Jahr- 
hunderts stammenden midraschischen Überlieferung, die er über- 
sehen — ich sage nicht, sein Beispiel nachahmend: mit Absicht 
verschwiegen, weil sie seiner These schaden konnte, sondern dab 
ihn Laible und seine jüdischen Lehrmeister hier im Stich gelassen 
— aufwarten. Sie lautet: Einem Manne zu Sephoris war ein Sohn 
gestorben. Ein Minäer besuchte ihn, während gleichzeitig der Ge- 
setzeslehrer R. Jose b. Chalafta zu ihm kam, um ihn zu trösten. — 
Als der Leidtragende den Gesetzeslehrer heiter und aufgeräumt da- 
sitzen sah, fragte er ihn nach der Ursache seiner frohen Laune. Darauf 
antwortete R. Jose: Wir vertrauen auf den Herrn des Himmels, 
daß du deinen Sohn in der zukünftigen Welt wiedersehen wirst. 
Darauf der Minäer entrüstet: Wie, hat der Arme nicht schon an 


!) Herfords Kommentar zu dieser Talmudstelle p. 20ösgq. lautet: But — — 
the opinion is clearly expressed that if a man leaves out the benedictions 
referring to “the raising of the dead”, “the casting down of the proud”, and 
“the building of Jerusalem”, that man is a Min. It will be shown hereafter 
that the doctrine of the resurreetion was one of the main points in dispute 
between Jews and Minim. — The words “that bringest down the proud” are the 
conclusion of the formula against the Minim. — The formula concerning the 
“building of Jerusalem” included the prayer for the restoration of the throne 
of David; but it is not clear to me whythe omission of that prayer 
shuld be characteristie of aMin. So far as I know, the point is newer 
raised in the polemical discussions of Jews with Minim. 

2) p. 396 sagt Herford: I have now reached the end of my task, which 
was to present, in as full detail as possible, all the references which I could find 


in the Rabbinical literatur of the first four centuries to the origin and de- 
velopment of Christianity. 
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seinem gegenwärtigen Leid genug, daß du ihn noch mit so eitlen 
Dingen belästigst! Können etwa zerschmetterte Scherben wieder 
ganz werden? Und heißt es nicht in der Schrift: „Ich zerschlage 
sie gleich irdenem Gefäß?“ ') 

Die Minäer leugneten also schlechtweg eine Auferstehung, nicht 
bloß ihre Beweisbarkeit aus der Thora, die sie ja nach der Be- 
hauptung ihrer Gegner gleichfalls verwarfen. 

Leugneten aber die Minäer das Dogma der Auferstehung — 
und das geht klipp und klar selbst aus den von Herford zitierten 
‚ rabbinischen Überlieferungen hervor, die nicht einmal mit Hilfe 
eines wissenschaftlichen Raffinement, wie es hier Herford in so 
frappierender Weise in Anwendung bringt, gezwungen werden 
können, das Gegenteil von dem, was sie in Wahrheit berichten, 
auszusagen — dann war ich, zumal als ich wußte, daß die minäische 
Bewegung vorchristlichen, ja sogar vorpharisäischen Ursprungs, 
vollauf berechtigt, den Minäern das Christentum, das ihnen die 
Unkenntnis der zeitgeschichtlichen religiösen Strömungen aufge- 
zwungen, mit aller Entschiedenheit abzusprechen. Wußte ich über- 
dies, daß die talmudischen Quellen des ersten und des ersten 
Viertels des zweiten Jahrhunderts auch nicht die leiseste Kenntnis 
von der Existenz Jesu und des Christentums verraten, dann durfte 
ich den aus diesen Zeiten stammenden talmudischen Berichten 
über Minim und Minuth, welche obendrein einen entschieden 
antichristlichen Charakter an den Tag legen, jede Beziehung 
auf das Christentum kühn absprechen. 

Meine jüdischen und christlichen Gegner aber bestehen auf 
ihrem Schein: daß nämlich an zwei talmudischen, noch aus dem 
ersten oder Anfang des zweiten Jahrhunderts reichenden Über- 
lieferungen Jesus genannt und mit Minuth in Verbindung gebracht 
werde. Es sind das jene bereits oben erwähnten Erzählungen, 
deren eine von der wegen Minuth erfolgten Gefangennahme R. 
Eliezers, die andere von ben Dama handelt, der, von einer 


1) Genes. rabba zu Gen. 2,7: MN 33 NaWw mME32 NND MWYD 
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Schlange gebissen, sich von dem Minäer Jakob aus Kephar Sechanja 
heilen lassen wollte, aber dazu die Erlaubnis von seinem 
- Oheim R. Ismael nicht erlangen konnte. In beiden Stellen und 
Parallelen wird der Minäer Jakob zum Schüler „Jesu ben Pan- 
dera“ gemacht. Die erstere lautet: 

Als einst R. Eliezer b. Hyrkanos wegen Minuth ergriffen und 
vor Gericht gestellt wurde, richtete der Hegemon an ihn die Worte: 
ein Mann von deiner Bedeutung, wie mag der sich mit solchen 
müßigen Dingen abgeben! Darauf erwiderte R. Eliezer: Der Richter 
ist im Rechte. Mit diesen Worten meinte R. Eliezer den himm- 
lischen Richter, der Hegemon aber bezog sie auf sich und ließ ihn 
frei. Verstört kehrte R. Eliezer heim. Da kamen die Schüler, ihn 
‘zu trösten, er aber weigerte sich Trost anzunehmen. Hierauf erbat 
sich sein Schüler R. Akiba die Erlaubnis, dem Lehrer ein Wort in 
Erinnerung zu bringen, das er von ihm selbst gelernt habe und 
sprach: Meister, vielleicht daß einer von den Minim dir eine 
minäische Auslegung mitgeteilt hat und du an ihr Interesse ge- 
funden, und darum wegen Minuth ergriffen worden bist? Beim 
Himmel! erwiderte darauf R. Eliezer, du erinnerst mich da, Akiba, 
daß ich einmal in der oberen Straße von Sepphoris Jakob aus 
Kephar Sechanja begegnet bin, der mir eine minäische Auslegung 
[im Namen Jesu ben Pantera] mitteilte, die mir wohlgefiel, und 
darum wurde ich wegen Minuth ergriffen) denn ich hatte die 
Worte der Thora: „Halte fern von ihr deine Wege und komme 
nicht nahe der Tür ihres Hauses“ übertreten. 

Auf die sehr fragwürdigen Worte: „im Namen Jesu ben Pan- 
tera“ nun, die nur in der Tosefta, nicht aber in den Parallelen 
vorkommen, schwören die Gegner meiner Thesen, die sonst auf 
Talmudworte nicht im mindesten bauen, vielmehr willkürlich mit 
ihnen umspringen. — Ich aber behaupte mit aller Entschiedenheit 
— und dazu berechtigt mich allein schon alles bisher hierfür Bei- 
gebrachte —, daß diese Worte ursprünglich an dieser Stelle nicht 
gestanden, nicht gestanden haben konnten. Denn abgesehen davon, 
daß, um an unserer Stelle unter Minuth Christentum verstehen zu 


') Tos. Chullin II, 24: ann mW MMS DyD non Dinwn ION 
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können, vorerst eine auf palästinensischem Boden zur Zeit R. Eliezers 
stattgehabte Christenverfolgung künstlich entdeckt werden muß, ') 
erscheinen jene Worte schon deshalb unecht, weil ja sonst nicht 
einzusehen wäre, warum wir außer an dieser Stelle nirgends aus 
dem Munde pharisäischer Gesetzeslehrer, wie R. Eliezer b. Hyrkanos, 
R. Josua b. Chananja, R. Tarphon, R. Ismael, R. Akiba u. a. auch 
nur ein Sterbenswörtchen über Jesus vernehmen? Es ginge doch 
wahrlich nicht mit rechten Dingen zu, wenn aus keiner anderen 
als aus der eben angeführten und der zweiten noch anzuführenden, 
aus jener frühen Zeit stammenden talmudischen Quelle auch nur 
die leiseste Andeutung über den Stifter der Kirche hervordringen 
sollte, wenn, wie meine Gegner behaupten, diese Gesetzeslehrer ihn 
in Wirklichkeit gekannt und bekämpft haben. Noch schlimmer 
bestellt ist es um die Benennung „ben Panthera“, die — das wird 
jedermann zugeben — nicht auf pharisäischem, sondern griechischem 
Boden geprägt, also schon deshalb nicht bereits in apostolischer 
Zeit den Gesetzeslehrern geläufig sein konnte. Diese allein verrät 
schon die späterere Provenienz des fraglichen Passus. Dazu kommt, 
daß der Talmud nachweisbar frühestens erst in der Bar-Kochbazeit 
Kenntnis von dem Schmähnamen „ben Panthera“, oder wie er sonst 
lautet: „ben Pandera“, hat, weshalb denn auch Graetz zu der Ver- 
mutung gelangt, daß dieser Name während des Bar-Kochbakrieges 
entstanden zu sein scheine, da ihn schon Celsus kenne, den er 
allerdings in die Zeit Hadrians versetzt.) Nun hat aber Keim 
sichergestellt, daß Celsus seine christenfeindliche Schrift erst um 
178 n. Chr. geschrieben, somit ist die Entstehung der Pantherasage 
schon während des Bar-Kochbakrieges zum mindesten fraglich. 
Aber selbst dies zugegeben, konnte R. Eliezer, der damals nicht 
mehr unter den Lebenden wandelte, von einem „Jesu ben Panthera* 
noch nichts gewußt haben. Wie aber kam dieser ben Panthera 
in unsern talmudischen Bericht? Das wird uns sofort klar, wenn 
wir die talmudische Erzählung von dem Tode ben Damas näher 
ins Auge fassen. Da heißt es: „Es ereignete sich, daß R. Eleazar 
ben Dama von einer Schlange gestochen wurde. Da kam Jakob 
aus Kephar Sechanja, um ihn zu heilen [im Namen Jesu ben Pan- 
dera], aber R. Ismael ließ es nicht zu..... “.) 

ef. Herford 144sgg. Sehlatter, Die Kirche von Jerus. p.13. 


2) Gesch. III, 243. Anm. 1. 
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Auch hier konnten aus den eben angeführten Gründen die 
Worte: „im Namen Jesu b. Pandera“ ursprünglich nicht gestanden 
haben, ebensowenig wie sie in den „zensierten“ Talmudausgaben 
und in der Midraschparallele stehen.') Wie aber kamen sie da 
hinein? Ganz einfach. An derselben Stelle, wo der jerusalemische 
Talmud die Geschichte von b. Dama mitteilt, bringt er auch das 
folgende, am Ende des dritten Jahrhunderts stattgehabte Er- 
eignis: Der Enkel des R. Josua’ b. Levi hatte ein Übel im Schlund. 
Da kam ein Mann und lispelte ihm ein Wort im Namen Jesu 
b. Pandera zu, und er wurde wieder gesund. Als er sich ent- 
fernte, fragte ihn R. Josua, was er dem Geheilten zugelispelt habe? 
„Ein gewisses Wort“, erwiderte der Fremde. Darauf R. Josua: 
„Dann wäre der Tod ihm besser gewesen.“ ’) 

Wir haben hier die echte talmudische Panthera-Quelle vor 
uns, aus der sie in die ähnlich lautende, aber zwei Jahrhunderte 
ältere Erzählung von der Erkrankung b. Damas später hineinge- 
tragen wurde. Der Enkel R. Josuas wurde tatsächlich von einem 
Christen im Namen „Jesu ben Pandera“ geheilt. Daß nun am 
Ende des dritten Jahrhunderts, wo die Minäersekten mit dem 
Christentum bereits zusammengeflossen waren, die Schriftgelehrten 
unter Minim zumeist Judenchristen verstanden, daran ist nicht zu 
zweifeln, und das wird auch tatsächlich von Hieronymus, den 
meine Gegner als Kronzeugen für ihre Behauptung, daß unter 
Minim niemals etwas anderes als Judenchristen verstanden wurden, 
ins Treffen führen,?) bestätigt. Sicherlich, am Ende des dritten 
Soma ar [TB 12 ywı Dive] inner ano NED win 2pp 
2) bnymwr. — cf. Sabb. 144; j. Abod. zar. 40d, 41a; b. Abod. zar. 27b; Herford 
103, 408g. 

') Kohel. rabb. z. 1,8 heißt es in der Erzählung von der Gefangennahme 
R. Eliezers: ib) DW; und jener von b. Dama: „nach Art eines Ploni®. — 
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?) cf. Herford 378: A remarkable eonfirmation of this view is found in 
a passage of Jerome (Ep. 89 ad Aug.), „Usque hodie per totas Orientis syna- 
gogas inter Judaeos haeresis est, quae dieitur Minaeorum, et a Pharisaeis nunc 
usque damnatur, quos vulgo Nazaraeos nuncupant etc.“ I have not till now 
referred to this interresting passage, because I wished to decide the question 
of the identity of the Minim from the evidence of the Rabbinical literatur. 
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Jahrhunderts, aus der das Ereignis von der Erkrankung des Enkels 
R. Josua b. Levis, und seiner im Namen Jesu ben Pandera erfolgten 
Heilung berichtet wird, und zweifellos noch mehr gegen Ende des 
vierten Jahrhunderts, wo Hieronymus schrieb, verstand man unter 
Minim fast allgemein Judenchristen. Es wäre aber, wie wir gezeigt, 
gründlich verfehlt, daraus den Schluß ziehen zu wollen, dab dies 
auch schon im ersten oder am Anfang des zweiten Jahrhunderts der 
Fall gewesen. 

Nun werden uns im Talmud die beiden Fälle: von der Er- 
krankung des Enkels des R. Josua gegen Ende des dritten und 
derjenigen des ben Dama gegen Ende des ersten oder spätestens 
Anfang des zweiten Jahrhunderts nebeneinander vorgeführt. Der 
erstere ist von einem Christen „im Namen Jesu Pandera“ geheilt 
worden, den letzteren wollte der Minäer Jakob aus Kephar Secanja 
nach- minäischer Art heilen: was lag da näher, als auch diesem 
Minäer Jakob, nach dem Vorgang jenes Christen, die Absicht zu 
unterschieben: er habe b. Dama „im Namen Jesu ben Pandera“ 
heilen wollen? Schon die Unsicherheit, die in diesen Versionen 
herrscht,") muß darauf führen, daß wir es hier lediglich mit 
Glossen zu tun haben, die ursprünglich im Text nicht vorhanden 
waren. 

Dieselbe Erzählung von der Erkrankung und Heilung des Enkels 
des R. Josua bringt der Midrasch in folgender Version: Der Sohn des 


Having done so, it is fair to call in this unimpeachable witness who can 
speak of the Minim out of his own personal knowledge. He says that they 
are a sect of the Jews who profess to be both Jews and Ühristians, and are 
in fact, neither. This agrees exactly whit what we have already ascertained, 
viz., that the Minim are secretly unfaithful Jews, celaiming to be Christians, 
but yet remaining in communion with Jews ete. — cf. Jost, Gesch. IV, 221sq.; 
Graetz, Gesch. IV2,433. .N11: „In der talmudischen Literatur werden sie (die 
Nazaräer) Minäer DD genannt, über deren Identität belehrt uns 
Hieronymus ep. ad Aug.* — . 

1) Einmal, Tos. Chull. II,22,23; j. Sabb. 14d, heißt es: ia yıwn DEN 
Nay)5; ein andermal, j. Abod. zar. 404, 41a: 78 ja wn DwW2; wieder ein 
andermal: "39 127 MnW m: noch ein andermal, Tos. Chull. II, 24: DYwn 
Na 12 y1w; und wieder, b. Abod. zar. 16b, 17a; 9 "non ITS DIN 
Ey); b. Abod. zar. 16b, 172 u. Kohel. rabb. z. 1,8 endlich: 42% „5 ann) 
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R.Josua ben Levi hatte ein Übel im Schlund, man holte einen von den 
Jüngern des Bar Pandera, damit er das Verschlungene herausbringe. 
„Was hast du über ihn gesprochen?“ fragte R. Josua den Pandera- 
jünger; „den und den Schriftvers“ erwiderte dieser; „wäre er lieber 
begraben worden, ehe diese Verse zur Heilung gebraucht wurden!“) 

Also hier, wo es sich um einen Vorfall handelt, der am Ende 
des dritten Jahrhunderts sich ereignete, weiß der Midrasch zu be- 
richten, daß der herbeigerufene Arzt den Kranken „im Namen 
Jesu ben Pandera“ geheilt habe; warum hätte er es dann in 
dem Berichte über die Erkrankung ben Damas, warum hätte er 
auch in der Erzählung über die Gefangennahme R. Eliezers „wegen 
Minuth“ den Namen Jesu ben Pandera verschwiegen, hätte ihm die 
Überlieferung in der. gleichen Version vorgelegen? Das spricht doch 
wohl deutlich genug für unsere Behauptung, daß diese Version eine 
Interpolation aus späterer Zeit ist. 

Aber freilich, meine Gegner kümmern sich nicht im mindesten 
darum, ob diese Worte in allen den genannten talmudischen Stellen 
ursprünglich gestanden haben konnten; für sie stehen sie nun ein- 
mal da und dort, die Zensur hat sie überdies beanstandet, folglich 
sehen sie es für ein Sakrilegium an, ihre Echtheit auch nur zu be- 
zweifeln. — Ob Jesus sich jemals zu einer solch unheiligen Schrift- 
auslegung, wie sie der Minäer Jakob ihm in den Mund gelegt haben 
soll, die der Gesetzeslehrer R. Eliezer ergötzlich gefunden, erniedrigen 
konnte, darnach wird nicht gefragt, sie wird einmal vom Talmud 
überliefert: von dieser „feindseligen“ Seite wird also .die Existenz 
Jesu bezeugt, das ist die Hauptsache, anderes kommt nicht mehr 
in Betracht; es sei sonach, meint man, ein verzweifeltes Beginnen, 
an der so felsenfest stehenden Tatsache, daß die Schriftgelehrten 
des Talmud schon des ersten Jahrhunderts gegen Jesus und das 
Christentum Sturm gelaufen, rütteln zu wollen: denn Minim seien 
von allem Anfang Judenchristen, und nur solche gewesen. 
„Geradezu verzweifelt“, ruft Bousset aus, „steht es um Friedländers 
Beurteilung der bekannten Geschichte von dem Zusammentreffen 
des (Minäers) Jakob von Kephar Sech. mit dem R. Eliezer ben Hyrkanos. 
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Hier ist nämlich in der alten, mehrfach wiederkehrenden Überlieferung 
jener Minäer Jakob ausdrücklich als Schüler Jesu bezeichnet. — 
Gerade jene der Zensur zum Opfer gefallenen Stellen seien ihrer- 
seits wieder Interpolationen im Text der talmudischen Überlieferung!! 
Diese erstaunliche Behauptung sucht Friedländer mit der Er- 
wägung zu stützen, daß die rabbinische Überlieferung in so früher 
Zeit — noch gar nichts von Jesus gewußt habe.“ ') 

Man sieht, Bousset ist über meine Behauptung ganz fassungs- 
los, und ich hege begründeten Zweifel, daß es mir jemals gelingen 
könnte, ihn und seinesgleichen, die hier gern auf Graetz, Bacher 
und andere denselben Weg wandelnde moderne jüdische Talmud- 
ausleger schwören, zu meiner Ansicht zu bekehren. Und dennoch 
soll es meinerseits an Versuchen nicht fehlen, die durch eine schiefe 
Auffassung der in Rede stehenden talmudischen Überlieferungen 
getrübte Situation aufzuhellen und zu zeigen, daß die Minim ur- 
sprünglich keine Judenchristen, sondern Juden waren, die mit 
dem Christentum nichts gemein hatten und deren Häresie dem 
Bestande des Judentums weit gefährlicher war, als jene des 
Begründers des Christentums und seiner unmittelbaren Schüler. 
Und da sehe ich mich bestimmt, Bousset über manche meiner 
Ausführungen, die er als „reine Phantasie“ bezeichnet, Aufklärung, 
und wenn man will, auch Belehrung zu geben. 

Bousset sagt gelegentlich seiner Besprechung meines „Anti- 
christ“*: „Besonders schlimm sind die Phantasien Friedländers über 
die Minim und Zedim. Der Verf. nimmt an, daß die Zedim die 
älteren Vorgänger der Minim gewesen seien. Seine Beweisführung 
beruht dabei im wesentlichen auf der Annahme, daß in der 
zwölften Bitte des Schmone Esre, die ursprünglich gegen die 
Zedim gerichtet gewesen sei, später bei der bekannten Redaktion 
der Name der Minim eingeschoben worden sei. Fr. stützt sich bei 


1) Theol. Litz. 1904 Nr. 23 p. 633. Ähnlich wie Bousset, Herford und 
andere durch eine verfehlte Auffassung der in Rede stehenden talmudischen 
Stellen irregeleitete Forscher folgert A. Meyer in seinem Artikel, Jesus, Jesu 
Jünger und das Evangelium im Talmud und verwandten jüd. Schriften (im 
Handb. z. d. Neutstl. Apokryphen von E. Hennecke 1904 p.47sqq.). Er kommt 
bier p. 71 zu dem Schlusse: „Ein wirklicher Gewinn ist die Bekanntschaft, die 
wir mit Jakob von Kephar Sechakls machen; wir lernen hier das spätere 
Judenchristentum in scharfer Beleuchtung und seiner ganzen Eigenart 


kennen.“ 
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dieser Beweisführung auf den ganz schlechten gebräuchlichen Text 
des Gebetes. Aber ein Vergleich der von Dalmann veröffentlichten 
alten Texte in jerusalemischer und babylonischer Rezension des 
Gebetes scheint mir mit großer Deutlichkeit zu ergeben, daß die 
zwölfte Bitte ursprünglich gar nicht gegen Ketzer gerichtet 
war, sondern gegen nationale Feinde Israels. In beiden 
Rezensionen kehrt der markante Ausdruck Malkut Zadon wieder. 
In diesen alten Text scheint dann in der späteren Zeit unter Ga- 
maliel II. das Gebet gegen die Minim — die jerusalemische Re- 
zension erwähnt dabei ausdrücklich die Nazaräer — eingeschoben 
worden zu sein. Ein organischer Zusammenhang zwischen 
einer Sekte der Minim und der Zedim ist reine Phan- 
tasie.“') 

Vor allem bestreite ich, daß meine Auffassung von Minim und 
Zedim durch die von Dalmann veröffentlichten „alten“ Texte des 
Schmone-Esre-Gebets auch nur im geringsten erschüttert werden; 
ich behaupte vielmehr, daß sie durch dieselben eine neue Stütze 
erhalte. 

Sehen wir uns die fraglichen Texte ein wenig näher an. Der 
palästinensische lautet: „Den Meschumadim sei keine Hoffnung 
und das Reich der Gewalt möge bald in unsern Tagen entwurzelt 
werden und die Nazaräer und die Minim mögen schnell zu- 
grunde gehen, sie mögen ausgelöscht werden aus dem Buche des 
Lebens und mit den Frommen nicht eingeschrieben werden; gelobt 
seist du Gott, der demütigt die Zedim.“®) — In der babylonischen 
Rezension lautet dieses Gebet: „Den Meschumadim sei keine Hoff- 
nung und alle Minim und Delatoren mögen schnell zugrunde gehen 
und das Reich der Gewalt möge entwurzelt und gebrochen werden 
bald in unsern Tagen; gelobt seist du Gott, der die Feinde zer- 
bricht und die Zedim demütigt.“ °) 

Daß nun die Worte „Meschumadim“ und „Nozrim“ in dem 


1) Bousset 1. ce. p. 632. 

2) cf. Dalmann, Die Worte Jesu, p. 300: M125n) Aapaınn DR Dmwnb 
aoR in am ya DOIOM DIN ar App nana m 
DI SID mans 9a ana In Dipims op ommn. | 

°) Dalmann 303; omoımm DM ba mpn ann In ommwon. 
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Zedimgebet zur Zeit, als die Verwünschung der Minim unter Ga- 
maliel II. eingeschaltet wurde, noch nicht gestanden haben konnten, 
sondern später erst, als das Christentum die einzige judenfeindliche 
Macht geworden, eingeschoben wurde, bedarf wohl kaum eines Be- 
weises. Die Bezeichnung „Nozrim“ kennen überhaupt die talmudi- 
schen Quellen des ersten und des Anfangs des zweiten Jahrhunderts 
noch nicht. Die Nebeneinanderstellung von Nozrim und Minim 
in der palästinensischen Rezension zeigt uns aber auch, daß man 
selbst in spätern Zeiten noch gar wohl die Minim von 
den Nazaräern zu unterscheiden wußte; also abermals ein 
Beweis, daß die Minim nicht vom Anfang Judenchristen, sondern 
jüdische Antinomisten gewesen. Wenn aber Bousset aus den von 
Dalmann veröffentlichten „alten“ Texten mit großer Deutlichkeit 
herauslesen will, daß die zwölfte Bitte des Schmone Esre ur- 
sprünglich gar nicht gegen Ketzer gerichtet war, sondern 
gegen nationale Feinde Israels, da ja in beiden Rezensionen der 
markante Ausdruck Malkut Zadon wiederkehre, so erinnern 
wir daran, daß ja die beiden Rezensionen mit dem ebenso mar- 
kanten Gebet: „Gott möge demütigen die Zedim*“ — das sind die 
jüdischen Gegner der Thora') — schließen, weshalb denn auch in 
den ältesten talmudischen Quellen diese zwölfte Benediktion des 
Schmone Esre, später „Birkhat Hamminim“ geheißen, schlecht- 
weg das Gebet „der Zedim Demütigung“ genannt wird.”) 

Doch solche und ähnliche kritische Bemerkungen Boussets 
könnte man immerhin ruhig hinnehmen und widerlegen; wenn er 
aber apodiktisch erklärt: „Ein organischer Zusammenhang zwischen 
einer Sekte der Minim und der Zedim ist reine Phantasie,“ dann 
müssen wir ihm erwidern, daß eine solche dezidierte Behauptung 
nur jemand wagen dürfe, der auf dem weiten „Meere des Talmud“ 
heimisch und dasselbe selbständig, ohne Beihilfe der den Buchstaben 
kultivierenden Seminartalmudisten zu befahren vermag. Daß er 
* dies vermöchte, hat hier zum mindesten Bousset nicht gezeigt. — 


1) cf. M. Friedländer, Antichrist p. 73sgg. 

2) j. Berach.9e: — DIT} YIIN Aawını anian Map 12V Jeep Onmw 
‚DI PM... as by an yın iR [’yinn pn 925. —j.Berach. 
11,4: DIMYWIDI ....orın biz bbis u ib. IV,2: ..... Dam bw DD 
O7 VIDD2. cf. j. Taan. II, 2; Tos. Berach II, 5. 
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Wir fragen ihn zunächst, warum die Formel gegen die Minim, 
wenn zwischen diesen und den Zedim keinerlei Relation bestand, 
gerade in das Zedimgebet und nicht in irgend einen andern Segens- 
spruch eingereiht wurde? Allein es bestand eine Relation, und 
eine ganz nahe, und das haben die Gesetzeslehrer, die diese Ein- 
schaltung vorgenommen, gar wohl gewußt und uns nicht im Zweifel 
darüber gelassen, daß eine nahe Verwandtschaft zwischen Zedim 
und Minim einerseits, und Beziehungen zwischen diesen und der 
„Herrschaft der Gewalt“ — Malkut Zadon — andererseits vor- 
handen waren. Schon der wiederholt genannte, wegen Minuth in 
peinliche Lage geratene R. Eliezer ben Hyrkanos deutete die Worte 
des Spruchdichters: „Halte fern von ihr — dem fremden Weibe — 
deine Wege und komme nicht nahe der Tür ihres Hauses“,') auf 
„Minuth und Fremdherrschaft“.?) Und auch sonst im Tal- 
mud werden Minuth und Fremdherrschaft, als ob sie unzertrenn- 
liche Verbündete gewesen, nebeneinander genannt;’) ebenso wie im 
Zedimgebet Malkut Zadon und Zedim. Und tatsächlich erscheinen 
sie in der jüdischen Geschichte seit den Zeiten der griechischen 
Herrschaft miteinander verbündet. Was trieb denn eigentlich das 
kleine Häuflein der national und gesetzestreu gebliebenen „Frommen“ 
in den Zeiten des Antiochus Epiphanes zu dem verzweifelten Auf- 
stand? Der Versuch der übermächtig gewordenen jüdisch-hellenisti- 
schen Partei, mit Hilfe der Fremdherrschaft das jüdische 
Volk zu ethnisieren und sich an der Herrschaft dauernd zu er- 
halten. Und als die Makkabäer siegreich aus dem Kampfe 
hervorgingen, wer unterlag da? Die Übermacht der entarteten 
jüdisch-hellenistischen Partei unterlag der heiligen Begeisterung 


der chasidäischen Minderheit: „die Unreinen* — wie es so 
markant in dem Chanukagebet ausgedrückt ist — „den Reinen, 
DEProy.D.8, 


2) b. Abod. zar. 17a, wo er von der minäischen Schriftauslegung spricht, 
an der er Gefallen gefunden, sagt er: by ınn2Y) fehhhinle) ıNDaN) nt 37 by 
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die Gottlosen den Frommen, die Zedim den Anhängern der 
Thora!“') 

Da haben wir ganz deutlich die Zedim als Antinomisten cha- 
rakterisiert, wie der Talmud die Minim als Thoraleugner be- 
zeichnet. 

Diese Partei der Zedim war aber mit den Makkabäersiegen 
keineswegs vernichtet, sie war nur durch die Hasmonäer von der 
Herrschaft verdrängt worden und zerfiel in der F olge in zahlreiche 
Sekten, die sämtlich mehr oder weniger antinational und anti- 
nomistisch waren. Und wie die Zedim der griechischen Zeit mit 
der Fremdherrschaft gemeinschaftliche Sache machten und deshalb 
als Volksfeinde in dem Zedimgebet gemeinsam mit dem Malkut 
Zadon verwünscht wurden, so haben ihre Nachfahren, die später 
aus gutem Grunde in diese selbe Verfluchung einbezogenen Minim, 
in der römischen Zeit ihre antinationalen Gesinnungen durch ihren 
Antinomismus und ihre Mitschuld an der Zerstörung des Tempels 
unzweideutig dokumentiert. Das ist jedoch keineswegs „reine 
Phantasie“, sondern bittere Wahrheit und findet sich ausdrücklich 
in der Tosefta und im babylonischen Talmud berichtet. Da 
heißt es: 

„Die jüdischen Gottlosen und die heidnischen Gottlosen fahren 
mit ihren Leibern in die Gehenna und werden dort durch zwölf 
Monate gerichtet; nach dieser Zeit vergehen ihre Seelen, verbrennen 
ihre Leiber und die Gehenna speit sie aus, sie werden zu Staub 
und der Wind verweht sie unter die Fußsohlen der Frommen. — 
Die Minim aber und die Abtrünnigen und die Delatoren und die 
Apikorsim, die die Thora leugnen, die Wege der Gemeinde 
nicht wandeln, die Auferstehung leugnen ...... die da Schrecken 
verbreiten im Lande des Lebens und die ihre Hände gegen den 


!) Der Text dieses sehr lehrreichen Gebetes lautet: I DI 709 
DIPS 72 EWEMN DMMD 72 DO’NDDN D’EYyD 73 039) Dwbn 
AI Div =73 DPI. — Und wenn Bousset mir weiters entgegen- 


hält, daß Ps. 119 mit seiner Polemik gegen die Gottlosen (Zedim) in diesem 
Zusammenhang gar nichts zu tun habe, so erwidere ich, daß er allerdings 
und in diesem Zusammenhang damit zu tun hat, da er uns ganz klar das 
Wesen der Zedim charakterisiert, indem er sie konsequent als Gegner der 
gesetzestreuen Frommen und des Gesetzes bezeichnet. Man lese doch nur 
Ps. 119,21,51,69, 78, 85, 122. 

'Friedländer, Religiöse Bewegungen. 15 
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Tempel ausgestreckt haben, sie werden in der Gehenna alle 
Zeiten hindurch gerichtet.“ ') 

In dem babylonischen Talmud wird die Frage aufgeworfen, 
warum denn diese Minim und die ihnen verwandten Häretiker mit 
so ausgesuchter Härte gestraft werden? Und die Antwort lautet: 
„weil sie ihre Hände gegen den Tempel ausgestreckt haben.“ ”) 

Also die Minim und die ihnen ähnlichen Häretiker waren die 
Volksfeinde, die die Thora verwarfen, die Auferstehungslehre leug- 
neten, den Bestand des nationalen Judentums bedrohten und sich 
mit dem äußern Feinde gegen den Tempel verbanden. 

Hier nun mit Herford und andern Theologen an ‘Judenchristen 
zu denken,°) ist von Grund aus verfehlt. Das verbietet schon die 


1) Tos. Sanhedr. XIII, 4,5: obıya nimiS pin a2 Daun yunD 
van Awy DIV Arnd win Awy Duw na 272 DIS m 7212 
MS AMT MM DEN pwy Inoaa DIT Az TED ar pol 
Aapan pimmem OO DAN... DPI HI E23 On JnmER 
nPnn3 18381 ma Ina mar) mmDn2 man) POMPIAN) 
Dina Sina one inwarn ommn v2 onnm DM ..... DINEN 
om wwawynb O1 u... HT mb na para oma Hay 
bat na ma a2 'w wnpan ma ab biar panı Ya-biaıo a Dısıa 
Dmbıy nawb 7220 m — Nach Graetz, Monatschr. 1870 p. 487sqgq. stammt 
diese Baraitha aus der Zeit des Domitian, also kurz nach der Zerstörung des 
Tempels. 

?) b. Rosch-hasch. 172 findet sich dieselbe Überlieferung mit dem Zusatz: 
or Dia pin 15 biam ame Diata Damm awaw man ?ma7> 921 
a) pP'RaN2- 

3) Es ist interessant zu sehen, wie Herford, der auch hier in den Minim 
Judenchristen zu sehen gezwungen ist, sich um diese alte talmudische Über- 
lieferung herumwindet. Er sagt p. 123sgqgq.: “who have set their terror in the 
land of the living” is a quotation from Ezekiel KXXI, 24,26, as such, the 
preeise point of the present application of the words remains doubiful. As 
used in Ezekiel, the words refer to the great nations Assur ..... who had 
at various times oppressed Israel: and it is possible, especially in view of the 
following clause “Who have stretched forth their hands against Zebul (the 
Temple)”, that the reference is to the Roman Empire, the oppressor above 
all others. If this is so, then it must be admitted that these two last elauses 
do not in any way serve to describe Minim or hereties. But on the other 
hand, it seems forced and unnaturel to pass so. suddenly from heretics to 
political enemies; and further, the Talmud nowhere else, so far as I kaom, 
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Japidare Zeichnung, die die Tosefta und der babylonische Talmud 
von diesen sch Häretikern entwerfen, nach welcher sie Thora 
und Auferstehungslehre verwarfen, und dies in Ausdrücken, an denen 
sich nicht feilschen und mäkeln läßt. 

Nun könnte man uns freilich, und scheinbar mit gutem Grund, 
entgegenhalten, daß ja Jesus im Evangelium mit derselben Hei 
keit die „Pharisäer und Bhsiitgelehrien® angreift, mit welcher die 
Schriftgelehrten im Talmud die Minim bekämpfen, daß sonach 
unter den letztern nur Judenchristen gemeint sein können. — Ein 
‚ solcher Schluß ist aber nach dem bereits oben von uns Gezeigten 
ganz unzulässig. Denn einmal kämpft Jesus nicht sowohl gegen die 
Schriftgelehrten als solche, als vielmehr gegen den „Sauerteig 
der Pharisäer, a ist die Heuchelei“.') Er empfiehlt 
sogar seinen Hörern alles zu halten, was jene lehrten; aber 
nach ihren Werken sollten sie nicht tun: denn „sie sagen’s und 
tun’s nicht“. ?) 

Und dann kehrt er sich nicht gegen die pharisäischen Stuben- 
gelehrten, die weltentrückt Tag und Nacht in der Thora forschen, 
sondern gegen die Pharisäer und Schriftgelehrten des Marktes, °) 
gegen jene Heuchler, die schwere und unerträgliche Bürden den 
Menschen an den Hals legen, aber selbst dieselben nicht mit 
einem Finger regen wollen.‘) Sein Kampf gilt den heuch- 


threatens the Romans, or even the Roman Emperor, with the fate here described, 
The date of the passage forbids us to think of a time when the Roman 
Empire had offieially become Christian, and there is no reason to suspect an 
interpolation in the text. The political reference seems then to be excludet, 
and “those who have set their fear in the land of living”, must be understood of 
some class of hereties. — — “Those who have stretched out their hands against 
Zebul.” It is explainted in the Tosephta itself that Zebul (habitation) denotes 
the Temple. But it does not follow that the reference is to,the destruction, 
of the Temple by the Romans. And since the whole passage seems to be 
directed against heresy in some form, we may perhaps interpret this clause 
of those who, like the Christians, repudiated the claim of the Temple to be 
the place where alone worship could be duly and perfeetly offered.” — So 
viele Worte, so viele Vermutungen, um eine so durchsichtige historische Über- 
lieferung. zu verdunkeln: weil ja die Minim doch Judenchristen sein müssen. 

2) Luc.'12,1: rp@tov rposeyere Eaurois ano rüs Sbpns twv Papısalwv, Ars 
eotiv Drrozpusıg. Math. 16,6; Marc. 8,15. 

4) Math, 23,3. 

5) Math. 6,2.5. 16. 

6) Math. 23,4. 
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lerischen Pharisäern, die der Witwen Häuser fressen und lange 
Gebete vorschützen;‘) die Minze, Till und Kümmel verzehnten, aber 
das Schwerste im Gesetz, nämlich das Gericht, die Barm- 
herzigkeit und den Glauben, dahintenlassen. Ja selbst jene Äußer- 
lichkeiten will er nicht ganz außer acht gelassen wissen und fügt 
hinzu: „dies sollte man tun und jenes nicht lassen“. ’”) Sein ganzer 
Faneäbrich wendet sich wider jene pharisäischen Heuchler, die 
Mücken seien und Kamele verschlucken;?) die die Becher und 
Schüsseln auswendig reinlich halten, inwendig aber ist's voll Raubes 
und Fraßes.‘) Nur über die Scheinheiligkeit des Pharisäers, nicht 
aber über seine Lehre, die er sogar billigt, gießt er die heilige Lohe 
seiner tiefen Entrüstung aus. „Du blinder Pharisäer“, ruft er ihm 
zu, „reinige zum ersten das Ten dee an Becher und Schüssel, auf 
daß auch das Auswendige rein werde.“ °) 

Zum andern können unter den Minim jener Zeit unmöglich 
Judenchristen verstanden werden, da Jesus und seine Schule — die 
vormarzionistisch Paulinische inbegriffen °) — die Thora keineswegs 
verwarfen, schon darum nicht, weil ja die ganze Messianität Jesu 
auf ihr sich aufbaut, weil sie ferner den Auferstehungsglauben zum 
Grundpfeiler ihrer Lehre machten und von einer Zweigottheit 
nichts wußten; während die Minäer nach den übereinstimmend und 
ganz entschieden lautenden talmudischen Berichten Thora und Auf- 
erstehung verwarfen und Anhänger der Theorie von den „zwei 
Himmelsmächten“ waren, die erst später dem Christentum durch ° 
die Logoslehre aufgezwungen wurde. Um dieser ihrer Kardinal- 
lehren willen wurden sie ja von den pharisäischen Schriftgelehrten 
ingrimmig gehaßt und blutig bekämpft. 

Mit denselben Waffen aber, mit denen die Schriftgelehrten des 
Talmud gegen die Annahme von zwei göttlichen Potenzen kämpften, 
sehen wir noch im zweiten Jahrhundert christliche Apologeten die 
jüdische Vorstellung von der Einheit Gottes verteidigen. So lehrt 
Theophilus:: Gott hat das Weib aus der Rippe Adams geschaffen, 
„damit nicht die Meinung entstehe, der eine Gott habe den Mann, 
ein zweiter das Weib geschaffen, deswegen schuf er sie nicht ge- 
trennt voneinander. Ja gerade damit dadurch das Geheimnis 


)ib.v.14a. 2ibv23. 9ib.v.24. Hib.v.25. 5) ib. v.26. 
°) ef. Röm. 3,31: vöpwv obv xatapyodpev drd hs miorews; pi ydvorto* vonov 
lot@nev. 
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der Einigkeit Gottes gezeigt werde, schuf Gott das Weib zu- 
gleich mit dem Manne“,.') — Wir glauben hier nichts anderes, 
denn einen Midrasch vor uns zu haben, so haarschaf stimmen die 
Gründe zusammen, die von beiden Seiten: von Seite der talmudi- 
schen Schriftgelehrten, sowie von jener der ältesten christlichen 
Apologeten gegen die minäische Vorstellung von der Zweigottheit 
ins Treffen geführt wurden.”) Es zeigt sich hier, wie so oft, 
daß beide Teile im Kampf gegen den gemeinsamen Feind, den 
Minäismus, zu Bundesgenossen sich zusammenfinden mußten. 

Es darf ferner nicht übersehen werden, daß in den Evangelien 
die von Jesu so hart angefahrenen Pharisäer und Schriftgelehrten 
wenig oder gar nicht auf seine Auslassungen und Anwürfe reagieren! 
Wie wäre diese erstaunliche Zurückhaltung der soviel Gescholtenen 
zu erklären, wäre die Lehre Jesu mit der minäischen identisch 
gewesen? Im Talmud kämpfen zur Zeit der Entstehung des 
Christentums die Gesetzeslehrer auf Leben und Tod gegen die 
Minim; in den Evangelien, wo der Pharisäismus noch an der Macht 
ist und es noch wagen darf, kräftig dreinzuschlagen, ducken sich 
diese selben pharisäischen Schriftgelehrten und finden kaum ein Wort 
der Erwiderung auf alle die vehementen Angriffe Jesu! Ist ein 
solches Verhalten verständlich? Wenn man die Minim für Christen 
hält, gewiß nicht! Allein die Minim der vorbarkochbaischen Zeit 
waren noch lange keine Christen. Diese letzteren waren damals 
im Vergleich mit den „gottverfluchten“ untadelig fromme, wenn 
auch messiasgläubige Juden. Mit dem rechtgläubigen Israel 
teilten sie den Glauben an den Gott Israels, an seine Verheißungen 
und hingen seinen Grundlehren an, welche sämtlich die Minim 
verwarfen. Die Minim galten den rechtgläubigen Juden als die 
Erzfeinde des Volkes, ihre Lehren als die gottlosesten von der Welt 
und sie gaben, wie wir gesehen, den pharisäischen Schriftgelehrten 
so viel zu schaffen, hielten sie so sehr in Atem, daß sie der an 
den Namen Jesu sich knüpfenden, der minäischen gegenüber ganz 
harmlos fromm erscheinenden religiösen Bewegung kaum eine Be- 
achtung schenken mochten. Das erklärt denn auch vollauf das 
sonst ganz unverständliche Verhalten der Pharisäer und Schrift- 


1) Theophil. ad Autol. II, 28. 
2) cf. Sanhedr. 372: Chullin 872. Die hierher gehörigen talmudischen 
Texte sind bereits oben zitiert worden. 
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gelehrten im Evangelium. Hier galt der ganze Kampf Jesu den 
Straßenpharisäern, den heuchlerischen, weltlich gesinnten, herrsch- 
süchtigen Schriftgelehrten des Marktes; die wahrhaft frommen phari- 
säischen Schriftgelehrten des Talmud, die ihre Tätigkeit nicht auf 
Markt und Straßen, sondern in der Stille des Lehrhauses entfalteten, 
fühlten sich durch seine Angriffe um so weniger getroffen, als sie ja 
sein Verdikt über die „gefärbten Pharisäer“ unterschrieben, und 
ließen den frommen „Schwärmer“ von Nazareth gewähren, der das 
Gesetz hochhielt und mit weithin vernehmlicher Stimme erklärte: 
„Ihr sollt nicht wähnen, daß ich gekommen bin, das Gesetz oder 
die Propheten aufzulösen; ich bin nicht gekommen aufzulösen, son- 
dern zu erfüllen. Denn ich sage euch wahrlich: Bis daß Himmel 
und Erde zergehe, wird nicht zergehen der kleinste Buchstabe, 
noch ein Tütel vom Gesetz, bis daß es alles geschehe. Wer 
nun Eines von diesen kleinsten Geboten auflöst und lehrt 
die Leute also, der wird der Kleinste heißen im Himmelreich: 
wer es aber tut und lehrt, der wird groß heißen im Himmel- 
reich.“ ') 

Verderblich oder gar grundstürzend, wie die minäische, konnte 
den Gesetzeslehrern des Talmud die Lehre Jesu nicht erscheinen, 
und sie hatten für seine Predigt, wie überhaupt für die der Apo- 
kalyptiker, deren religiösem Vorstellungsmaterial sie oft gern Ein- 
laß in ihre Lehrhäuser gewährten, im schlimmsten Falle nur ein 
mitleidiges Lächeln. Das zeigt uns ja deutlich die bereits erwähnte, 
von der Apostelgeschichte berichtete Tatsache, daß einer der her- 
vorragendsten Gesetzeslehrer, Gamaliel, von einer Verfolgung der 
Jungen christlichen Bewegung nichts wissen wollte, meinend, daß 
sie von selbst untergehen werde, wofern sie nicht von Gott, daß 
sie aber nicht unterdrückt werden könne, wofern sie von Gott. 
Das lehrt auch das ungemein liberale Verhalten der pharisäischen 
Schriftgelehrten im Rate gegen Paulus, an dem sie nichts Arges 
fanden. Wäre aber diese Bewegung identisch mit der minäischen 
gewesen, dann konnte ein Gesetzeslehrer, in so führender Stellung 
wie R. Gamaliel, darüber keinen Augenblick im Zweifel sein, ob 
sie von Gott, er mußte vielmehr wissen, daß sie wider Gott und 
sein Gesetz gerichtet, zumal die Gesetzeslehrer seiner Zeit aus- 
nahmslos den Minäismus als widerjüdisch und widergöttlich ver- 


I) Math. 5,1721. 


Ihre scharfe Verurteilung des Minäismus. 231 


dammten und seine Anhänger zu grausamer ewiger Strafe der Ge- 
henna verfallen sein ließen. 

Die minäischen Angriffe und die minäische Schriftauslegung 
werden von den Gesetzeslehrern des ersten Jahrhunderts bitter ernst 
genommen; jene Jesu und seiner Jünger wenig beachtet, eine Tat- 
sache, die mit nicht mißzuverstehender Deutlichkeit sowohl aus 
dem urchristlichen als aus dem talmudischen Schrifttum hervor- 
leuchtet. — Die Minäer waren, wie die Mischna berichtet, schon 
„entartet“ zur Zeit, als der Tempel noch stand und leugneten 
eine zukünftige Welt und eine Vergeltung. Das war ganz sicher- 
lich noch vor Entstehung des Christentums. — Nach der Zer- 
störung des Tempels trat eine vollkommene Scheidung zwischen 
den Minim und dem gesetzestreuen Judentum ein. Man schob 
ihnen die Mitschuld an der Vernichtung der Nation und der Zer- 
störung des Tempels zu, und nun wurde, wie oben gezeigt, Schlag 
auf Schlag gegen sie geführt. Sie wurden aus der Synagoge hin- 
ausgeflucht, aus allem religiösen und sozialen Verkehr durch ha- 
lachische Verordnungen gewaltsam hinausgedrängt. 

Waren aber die Minim ursprünglich keine Christen, dann 
erklärt sich auch der selbst von Herford in den Kontroversen 
zwischen den Minim und den Gesetzeslehrern so schwer empfundene 
Mangel eines jeden Hinweises auf die Messianität Jesu.') Die 
Minim waren eben keine Messiasgläubigen, zum mindesten nicht 
in dem Sinne des Judenchristentums, dessen Botschaft ja dahin 
lautete, daß die alten Prophezeiungen, nach welchen der Erlöser 
dem Hause Davids entsprossen werde, mit dem Erscheinen Jesu 
erfüllt seien. „Das Neue Testament läßt keinen Zweifel darüber, 


1) Die bezügliche nach jeder Richtung hin interessante Bemerkung Herfords 
p. 379sq. lautet: It must, however, be admitted,thatthe theory wlich 
identifies Minim with Jewish Christians is not free from dif- 
fieulties, which would be serious if the evidence in favour of the 
theory were less dieisive. It will have struck every reader who has gone 
through the long series of polemical discussions examined in the earlier part 
of the book, that the subjects of debate are not what we should have expected 
in the controversies of Jews with Christians. Most remarkable is the 
absence of all reference to the alleged Messiahship of Jesus. That 
Gentil Christians have ignored this might be understood; but that neither 
Jews nor Jewish Christians should have a word to say about it 
seems very strange. Even in the passages where Jesus himself is men- 
tioned there is no allusion to his alleged Messiahship, though it is perhaps 
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daß breite Volksschichten in der Hoffnung auf den Davidssohn 
großgezogen wurden und die junge Christengemeinde bemüht sich, 
davidische Stammbäume aufzustellen, um den entsprechenden 
Forderungen des Judentums zu genügen.“') Diesen in gleicher 
Weise von den pharisäischen Schriftgelehrten wie in dem Evan- 
gelium gepredigten Glauben an einen Messias aus dem Hause 
Davids aber bestritten die Minäer, und das war eines der Haupt- 
merkmale, an denen sie erkannt wurden. Wir haben ja bereits 
gesehen, daß man denjenigen als Min bezeichnete, der beim Rezi- 
tieren des Schmone Esre die Benediktion, betreffend die Aufer- 
stehung und die Aufrichtung des davidischen Messias- 
reiches, unterdrückte. Die Minim waren ebensowenig messias- 
gläubig, wie die „Gottlosen“ der Henochapokalypse, mit denen 
wir sie oft identifizierten und von denen es heißt: daß sie den 
Gesalbten leugneten.”) — Natürlich muß Herford gegenüber so 
unzweideutig lautenden Überlieferungen stutzig werden.?) Er gesteht 
zwar in solchen Fällen ehrlich sein Unvermögen ein, das ihm Un- 
erklärliche erklären zu können, allein in seiner felsenfesten Über- 
zeugung von dem Christentum der Minäer vermag ihn nichts zu 
erschüttern. 

Natürlich. Er trat an das Studium des Talmud mit der aus- 
gesprochenen Absicht heran, Jesus und das Christentum darin zu 
finden. Und wer sucht, der findet, wer anklopft, dem wird auf- 
getan; zumal wenn er seinen Weg an der Hand so verläßlicher 
Führer wie Graetz, Bacher u. a., die ihm hier als infaillible Autori- 
täten gelten, verfolgt, vor deren Urteil er sich überall demütig 


implied in the statement that he was a deceiver. And in the passage in 
b. Sanh. 97”—98, where a good deal is said about the “coming of the Son of 
David”, there is no reference to the alleged fulfilment of the propheey in 
Jesus. I can only account for this by supposing that the Minim were Jewish 
Christians whose Christologie was developed beyond the point ad which the 
Missiahship was the chief distinetion of Jesus ete. etc. Überall also dieselbe 
Ratlosigkeit. 


') Baldensperger, Die messianisch-apokal. Hoffn. d. Judent.? p. 110g. 

2) Hen. 48,10. 

°) ef. p.205sq.: The formula concerning the „building of Jerusalem“ 
included the prayer for the restoration of the throne of David; but it 
is not clear to me whey the omission of that prayer should be a characteristie 
of a Min. So far as I know, the point is never raised in the polemical dis- 
cussions of Jews with Minim. 
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beugt. Sie kamen seinem sehnsüchtigen Verlangen entgegen, da 
sie es für selbstverständlich hielten, daß die Minim des Talmud 
Christen seien. Was Wunder nun, daß er unter so bewährter 
Führung mutig und zuversichtlich in das labyrinthische Gewinde des 
Talmud eindrang und bald mit vollen Händen Beweise auf Beweise 
für seine oder vielmehr für seiner Lehrer Behauptung herauf- 
holte, und daß er, der von so feuriger Leidenschaft für seine These 
Erfüllte, hierin seine Meister bald übermeisterte? Und endlich war 
es ja kein so kühnes Wagnis, den bereits stark erschütterten Glauben 
an das Christentum der Minäer aufs neue zu befestigen. Denn 
hinter sich hatte Herford die ganze Schar der jüdischen Seminar- 
talmudisten und vor sich die Erwartung der begeisterten Zustim- 
mung aller jener christlichen Theologen, die Jesus und das 
Christentum um jeden Preis, ob echt oder entstellt, ob nach pri- 
mären oder tertiären Quellen dargestellt, in der rabbinischen Literatur 
finden wollen.”) 

Exempla trahunt! 

Dieselbe Methode, mit der’Herford Jesus und das Christentum 
in den Talmud hineinzwängen will, wendete, wie gesagt, vor ihm 
Lueius an, um den Therapeutismus, der den Theologen hüben und 
drüben wegen der scharfen Beleuchtung, unter die er die religiösen 
Strömungen innerhalb des vorchristlichen Diasporajudentums rückte, 
ganz unverständlich war, da sie ja das gesamte Judentum der 
beiden letzten vorchristlichen Jahrhunderte durch pharisäische Brillen 
ansahen, aus der Geschichte zu streichen. Auch er folgte leichten 
und frohen Herzens den irreführenden Winken der auf den Phari- 
säismus eingeschworenen Seminartheologen Frankel und Graetz und 
häufte mit bestechender Methode ganze Berge von Beweisen an für 
die Hypothese, daß die Therapeuten Christen waren. Die Fülle 
seiner Argumente imponierte selbst minder voreingenommenen und 
tiefer blickenden Forschern und verschaffte allen jenen, die hier 


1!) Bezeichnend für den geschichtlichen Wert der talmudischen „Jesus*®- 
Quellen ist schon der Umstand, daß in denselben auf der einen Seite Jesus 
zum Zeitgenossen des R. Josua ben Perachia, der ein volles Jahrhundert vor 
dem Stifter des Christentums lebte, auf der andern ben Stada, in welchem 
man Jesu erkennen will, zum Zeitgenossen des R. Akiba, der zu Anfang des 
zweiten Jahrhunderts blühte, gemacht wird! cf. b. Sanh. 107b; Tos. Sabb. XI, 15. 
Kallah 5la; b. Sabb. 104b. Das Richtige wird wohl sein, daß der Talmud hier 
nirgends an den Jesus der Evangelien gedacht. — 
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gern überzeugt sein wollten, die unumstößliche Gewißheit, daß das 
bislang dem Philo zugeschriebene Buch De vita contemplativa mit 
seiner Therapeutenschilderung eine Fälschung, eine christliche Dich- 
tung aus dem vierten Jahrhundert sei, verfaßt zum Preise des 
christlichen Mönchtums! 

Dieselbe Fülle von „Beweisen“ und dieselbe Methode in der 
Anordnung imponiert bei Herford. Nur schade, daß mit Methode 
allein, und mag sie die vollendetste sein, ein Gebäude nicht auf- 
geführt werden kann, daß es immer ein Luftschloß bleibt, solange 
das Baumaterial nicht zur Verfügung ist. Und an dem geeigneten 
Material fehlt es dem Herfordschen Bauplan ganz und gar: denn 
die Bausteine, die er verwendet, sind unveräußerliches Eigentum 
der Synagoge, der Synagoge aus noch vorchristlicher Zeit, nicht 
aber der Kirche. — Das wird sich bestätigt finden, wenn man ein- 
mal — und dazu wird es sicherlich kommen — ohne jede Vorein- 
genommenheit die der kommenden Weltrelieion den Weg bereiten- 
den religiösen Bewegungen innerhalb des Judentums zu erforschen 
anfangen und zu der Erkenntnis gelangen wird, daß sie sich mit- 
nichten in der Erzeugung des Pharisäismus, Sadduzäismus und 
Essenismus erschöpft haben. 


ZWEITER TEIL: 


DAS HELLENISTISCHE JUDENTUM. 
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DER JÜDISCHE HELLENISMUS. 


Seine Lehre. 


Von einer religionsgeschichtlichen Darstellung, die es unter- 
nimmt, den religiösen Bewegungen des Judentums, die der Ent- 
stehung des Christentums vorausgegangen und ihm den Pfad bereitet 
hatten, nachzugehen, erwartet man wohl, daß sie in den Vorder- 
grund ihrer Betrachtungen den jüdischen Hellenismus, den 
eigentlichen Erreger und Nährvater dieser Bewegungen, rücken 
werde. Da jedoch der Prozeß der unter dem Einfluß des griechi- 
schen Geistes sich vollziehenden Umgestaltung des Mosaismus zur 
Weltreligion, nach unserer Überzeugung, auf palästinensischem 
Boden begonnen, und dies, schon in jener frühen Zeit, wo die 
griechische Diaspora erst im Werden begriffen war, haben wir in 
Fortsetzung des in unserer Schrift „Griechische Philosophie im 
Alten Testament“ dargebotenen Nachweises eines sehr frühen Ein- 
dringens des griechischen Geistes in Palästina damit angefangen, 
die Entwicklung zu verfolgen, die dieser daselbst in der nachmakka- 
bäischen Zeit genommen. Dabei ergab sich unausgesetzt die Not- 
wendigkeit, die religiösen Strömungen der Diaspora, die auf jene 
in der Heimat so befruchtend einwirkten, im Auge zu behalten, 
um die letzteren durch die ersteren ins richtige Licht zu stellen. 

Nun aber ist es an der Zeit, in zusammenhängender Dar- 
stellung zu zeigen, wie die in der kanonischen Weisheitsliteratur 
angebahnte universalistische Richtung, welcher durch den nach den 
Makkabäersiegen mächtig aufstrebenden Pharisäismus in Palästina 
selbst ein starker Damm entgegengesetzt wurde, in der unmittelbar 
unter die suggestive Macht der griechischen Philosophie gekommenen 
jüdischen Diaspora herrschend geworden, und wie, dank den 
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unermüdlichen Arbeiten der Diasporatheologen, die „Erfüllung der 
Zeit“ in erstaunlich raschem Tempo herbeigeführt wurde. 

Freilich, das Quellenmaterial, zumal jenes, welches über die 
ersten Anfänge der griechischen Diaspora Licht verbreiten sollte, 
fließt nur spärlich; allein es vermag gleichwohl dem unbefangenen 
Forscher eine ungefähre Vorstellung von den Zielen zu ermöglichen, 
die sich dieses „Allerweltjudentum“ von Anbeeinn unter den Kultur- 
völkern gesetzt, und denen es im vollsten Bewußtsein der ihm ge- 
wordenen heiligen Mission mit unvergleichlicher Hingebung gedient 
hat. Man darf es kühn aussprechen: Niemals vorher und auch 
niemals nachher sind in Israel solche Taten geschehen, wie sie das 
griechische Judentum in den beiden letzten vorchristlichen Jahr- 
hunderten vollbracht hat. 

Es darf als grundlegender Gedanke der Diasporajuden an- 
gesehen werden, daß sie, kaum in die Kulturwelt eingetreten, auch 
schon erkannten, dieser etwas Neues und Kostbares, das ihr bis- 
her bei all ihrem Reichtum an geistigen Schätzen noch gefehlt, 
bringen zu können. Sie hatte eine Philosophie; der Jude bot‘ ihr 
an: die Philosophie, die ungleich höher als jene, deren sie sich 
berühmte; eine himmlische Philosophie zum Unterschied von der 
weltlichen; eine göttliche Weisheit gegenüber der menschlichen. 
Eine solche gottgeoffenbarte Weisheit stellten schon die Weis- 
heitslehrer und nach ihrem Beispiel die Apokalyptiker und zuletzt 
die Apostel Jesu') der Weltweisheit entgegen. 

Ist es nicht bezeichnend genug, daß schon der sogen. Aristeas- 
brief — nächst der Septuaginta das älteste uns erhalten gebliebene 
literarische Denkmal des Diasporajudentums — wiederholt und mit 
starker Betonung den Mosaismus als die erhabenste aller Philosophie 
und seine Bekenner als Philosophen xat’ &£oyrv hinstellt? 

Pseudoaristeas läßt den König Ptolomäus, voll Bewunderung 
für die ganz eigenartige Weise, in welcher die ihm von dem Hohen- 
priester zu Jerusalem behufs Übertragung der Bibel ins Griechische 
zugesandten zweiundsiebzig Schriftgelehrten die an sie gerichteten 
philosophischen Fragen, ohne erst lange überlegen zu müssen, be- 
antworteten, ausrufen: „Ich meine, diese Männer sind durch 


1 1% x a - ’ - 
) 1. Kor. 2,4—14: ... Dopiav de Aahounev Ev mois Teielors oopiav 0 TOD 


al@vos TODTW a... ara Aaloöp.ev voplav Heod Ev puotnplw TNV dAroXexpup.p£vnv, 


131 r 3 3 x m 
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Tüchtigkeit und Weisheit ausgezeichnet, da sie solche Fragen aus 
dem Stegreif gehörig beantwortet haben: Alle in ihren Reden 
von Gott ausgehend.“') 

Aber nicht nur der König und der gesamte Hof, auch die an- 
wesenden Philosophen spenden ihnen ungeteilten Beifall, und 


die letztern am meisten, und vornehmlich darüber — wie Pseudo- 
aristeas kommentierend hinzufügt — weil diese jüdischen Philo- 


sophen sie „an Wandel und Weisheit sehr übertrafen, da sie von 
Gott ausgingen“.?) 

Was also die jüdische Philosophie so sehr vor jeder andern 
auszeichnete, und was denn auch überall mit Bewunderung aner- 
kannt und hervorgehoben wurde, das war: ihr göttlicher Ursprung. 

Es ist für eine richtige Beurteilung des jüdischen Hellenismus 
von nicht zu unterschätzender Wichtigkeit, zu sehen, daß schon in 
dieser frühen Schrift die liberale und vermittelnde Richtung, die 
die jüdische Diaspora von vornherein einschlug, die Toleranz, die 
sie fremden Meinungen gegenüber geübt wissen wollte, scharf 
markiert ist, sich gern bereitfindend, dieselben, wofern sie ihr 
religiöses Denken zu fördern vermochten, in sich aufzunehmen. 
Von den genannten zweiundsiebzig jüdischen Schriftgelehrten rühmt 
Pseudoaristeas: „Sie hielten gerade die rechte Mitte inne, indem 
sie die Schroffheit und Härte des Sinns abgelegt hatten, aber auch 
über Dünkel und Besserwissen erhaben waren, gern bereit zu 
zwangloser Unterhaltung, zum Anhören [fremder Meinung] und zum 
gründlichen Eingehen auf jede Frage. Sie alle beobachteten dieses 


ı) Ps. Arist,. Kautzsch H, p. 21; v. 200: rpös Tobs @iloodpous elnev 6 
Basıkeds* olomar Olapepeıy Tobs Avöpas dpern al ouvıevar mÄelov" oltıyes &% Too 
zapod Tormbras Epwriozıs Aapidvovres, bs DEov Eoriv, Anoxexplverar, mivtes dro 
tod Aöyov Thy zatapyny rotobpevor. Dem habe auch der Philosoph Menedemos 
aus Eretria zugestimmt, sprechend: vat, Basıked. rpovolg yap rWv ÖAwv ÖloıXod- 
pEvwy, Kal breiAnoorwv Öplüs Todro, Örı Medxrısıöv Eorıv dvdpwrros, droAouder, 
mäsav Ouvastelay zal Aöyov zallovnv dr deod zarepyeodaı (ib. v.201). 

2) ib. v.285; pera pellovos 68 wwvns mavras adrobs 6 Baoıkebs Mondlero 
zul mapexdher OUVerıpWwvodyrwy TWv Tapdvrwv, pdhusta ÖE TOv YPılosöopwn. 
za yap Tals dywyais zal u Adyw moAd rpotyovres adrWv, We Av drö Yeod 
nv xatapynv moLoönevot. Und Ps. Aristeas selbst v. 295—296: tefaup.aris 
yap. obs Avöpas Lrep To Eov, bs Ex Tod xaıpod Täs droxplaeis Erordvro moAAoD 
Xpdvov deopevası zul, Tod, pEy EpwrWvros penepimvnxdtos Exacta, Tv ÖL droxpıvo-- 
pevmy xatarlhAws Eyöyrwv Ta Tpög Tas Epwrijosis, Kor daupaopnd xarepalvovrd 
por xal Tols Tapoüsı, ndALoTa ÖE Tols PLAo00DoLsS. 
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Verhalten und wollten vor allem hierin einer den andern über-. 
treffen.“ ') 

Welch ein Unterschied zwischen dieser liberalen, das Leitmotiv 
des Diasporajudentums enthüllenden und der von derselben Zeit ab 
in Palästina Platz greifenden partikularistischen religiösen Richtung! 
Wir wollen es nicht dezidiert behaupten, aber die Vermutung liegt 
sehr nahe, daß Pseudoaristeas hier nicht nur den Griechen gegen- 
über die große Toleranz der jüdischen Religion in das hellste Licht 
stellen, sondern auch gleichzeitig über die engherzige Gesetzesaus- 
legung, die sich jetzt in Palästina breit zu machen anfängt, den 
Stab brechen wollte. Darum rühmt er denn auch von den zwei- 
undsiebzig nach Alexandria delegierten, durch Bildung ausgezeich- 
neten Schriftgelehrten, die sich nicht nur Kenntnis der jüdischen 
Literatur angeeignet, sondern auch eifrig die griechische studiert 
hatten, daß sie alle Qualitäten für die Erfüllung ihrer Mission, 
gesellschaftliche Tugenden und Tüchtigkeit für Erörterungen 
über das Gesetz besessen.) 

Daß Pseudoaristeas einer Zeit angehörte, in der das Diaspora- 
judentum erst aufzublühen, in der griechischen Welt den Boden 
sich zu erobern anfängt, beweist schon der Umstand, daß er das Un- 
sterblichkeitsdogma noch nicht kennt, von Spaltungen innerhalb 
des Judentums noch nichts weiß; wie nicht minder, daß er die Er- 
örterung der von den Heiden vielfach angefochtenen Speisegesetze 
in den Vordergrund des Interesses zu rücken und ihr einen unver- 
hältnismäßig großen Raum in seiner Apologie zu widmen sich ge- 
zwungen sieht.°) Weder in dem apokryphen und pseudepigraphen 
noch in dem jüdisch-hellenistischen Schrifttum finden wir das 


1) jb. v.122: zal npös täs ÖmMlas wal tüs Emepwrigets Tas € Tod vönod 
werydAnv ebpulav elyov, TO uEoov ElnAwxdtes xardsrnpa (Todro yap xdAALaröv Earıy) 
aroredeıpevor To rpayb al Pdpßapov ts Bravolas‘ Ömolws BE xal To xarolsodat 
al vonilerv brrepppoveiv &repoug brepßeßnxöres, Try 8’ Öpıllav xal To guvaxXabeıv 
xal mpös Eraotov Aroxpiveodar Öeövrws rapadedeypevor, xal Rävtes Tadra GDvrnpoDvres 
xal märdov Ev robroıs BouAöpevor brreppepeiv Etepos Erepon. 

2) ib. v.121—122: ’Enıdetas yap (6 "EAedLapos) Tobs dpistous Avöpas xal 
rardelq dayepbvras, Üre dh yovewy terevyötas Evöögwv, ol Tives 0b növov TV TV 
"Jovdaiz@v ypappdrwv Ev meptenoinoav Eavrois, aAAd xal is Tüv EAAnvımav 
Eppdvrısav ob mapepyws aranzentis‘ DL zal npös tag npeoßelas ebleror naleori- 
xELdav, Kal tobt” Emertlouv 6re dor zal Tpös Tas Apıklas zal Tas Erepwrngeis 
was dx Tod vöpon peydAnv edpulav elyov. 


3) ib, v. 128—172. 
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Zeremonialgesetz mit irgendwelchem Nachdruck betont oder über- 
haupt erörtert. Es tritt vielmehr hier überall auffallend hinter der 
das ganze religiöse Gebiet beherrschenden Ethik zurück. Dies zeigt 
uns deutlich, daß das Diasporajudentum zu der Zeit, da Pesnde: 
aristeas Brtee in der griechischen Welt noch jung war und noch 
im Banne des Zeremonialgesetzes lag, daß es aber, bedrängt von den 
Angriffen heidnischer Schriftsteller, ') sich Blei schon be- 
müßigt sah, demselben einen tler Inhalt zu geben, es allegorisch 
auszulegen, um alle seine Bestimmungen als ebeik höherer sitt- 
licher Wahrheiten hinstellen zu können.) — Damit erfahren wir 
aber auch, wie früh das Diasporajudentum die Allegorie, die es 
auf griechischem Boden in Blüte fand, in den Dienst seiner 
Religion genommen, die später im jüdischen Hellenismus zu so 
großer Entfaltung gelangte. 

Ein halbes Jahrhundert später findet sich die Allegorie selbst 
in den wenigen auf uns gekommenen Fragmenten des Aristobul, 
die man freilich gern zu christlichen Fälschungen stempeln möchte, 
virtuos gehandhabt. Sie ist bereits auf dem Boden der Bibel 
heimisch, als ob sie hier autochthon, verleiht ihr Schwingen und 
hebt sie zu den höchsten Höhen der Philosophie empor. Wir er- 
fahren hier schon, daß die hervorragendsten griechischen Philosophen 
und Dichter ihr ganzes Wissen und Können dem Mosaismus, der 
Quelle aller Philosophie, verdanken. 

So wenig Pseudoaristeas noch von einer Spaltung im Judentum 
etwas weiß, so wenig scheint er noch die Unsterblichkeits- 
lehre, die ja die eigentliche Ursache dieser Spaltung war, als ein 
Dogma des Judentums zu kennen. Gerade bei ihm, der alle 


1) ib. v.144: un yap eis tov zaranmentwxrdta Aöyov &Adns xrA. 

2) ib. v. 143: „Im Ganzen“, sagt der Hohepriester Eleazar bei Erläuterung 
der Speisegesetze, „sind alle Bestimmungen nach ihrem tiefern Sinne. gleich, 
da alle von einer Kraft bestimmt werden; und im einzelnen hat jede der 
Vorschriften über verbotene und erlaubte Speisen ihren tiefern Grund: ro yap 
“adNoD TAYTa TpOs TOV YustXav Aoyov Ömoıa RaBEOTNKEV 22... ra xal” Ey 
Exaotov Eyeı Adyov Baby, dp’ by Aneyöpeda zard nv Ypfowv, zal ol; svyypwpeda. 
Ferner v. 150: rdyrwy dt ns ouyywpnoews fumv Evexa Ent Tobrwy xal mv 
xııyöv tponoAoymv &Eedero. Und v.171 sagt, Ps. Arist. über die Auslegungen 
des Eleazar bezüglich der Opfer: xal zepl tobrwv oDv vonilw Ta Täs Öpidlas- 
dgıa Aöyov xaleotdvar, ld TNYy oemvornta zal Yuoımnv dudvorav Tod vönon npony- 
pat xtA. Man vgl. überhaupt die ganz allegorische Auffassung der Speise- 
gesetze in dem Aristeasbrief, die später von dem Paulinismus adoptiert wird. 

Friedländer, Religiöse Bewegungen, 16 
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möglichen philosophischen Probleme von der Höhe seines Mosaismus 
aus nur so spielend, „im Stegreif“, zu lösen unternimmt, hätte man 
mit Sicherheit erwartet, den Unsterlichkeitsgedanken in den Vorder- 
rund der Verhandlungen mit dem philosophischen König gerückt zu 
sehen. Davon aber ist keine Rede, nicht die leiseste Andeutung. 
Und selbst wo die Berührung dieses Problems unvermeidlich scheint, 
wo der König an einen der jüdischen Gelehrten die Frage richtet: 
welches die Frucht der Weisheit sei? antwortet dieser, anstatt mit 
Pseudosalomo als Frucht der Weisheit den transzendenten Glauben 
an die Unsterblichkeit hervorgehen zu lassen,') mit einer platten 
Sentenz praktischer, immanentes Glück verheißender Diesseitigkeit. 
Die Frucht der Weisheit besteht ihm darin: „Sich keines Unrechts 
bewußt zu sein und sein Leben in Wahrhaftigkeit zu führen. 
Denn daraus folge die größte Freudigkeit, Seelenruhe und festes 
Gottesvertrauen, wenn der König seine Herrschaft in Frömmigkeit 
führe.“ ?) 

Seine Auffassung der Philosophie ist auch sonst eine ganz 
primitive, lediglich auf das praktisch Nützliche gerichtete. Von 
einem tiefern Erfassen derselben hat er noch keine Vorstellung, 
was abermals beweist, daß seine Bekanntschaft mit derselben noch 
sehr jung und sehr oberflächlich. So erwidert er auf die Frage des 
Königs, was Philosophie sei? „In allen Fällen sich richtig ent- 
schließen und nicht seinen Trieben folgen, sondern den aus den 
Lüsten sich ergebenden Schaden erwägen und je nach den Verhält- 
nissen recht handeln, indem man Mäßigung beobachtet. Gott aber 
müssen wir bitten, daß wir Verständnis hierfür gewinnen.“°) — 
Von einem Hinweis auf ein Leben nach dem Tode ist da nirgends 
noch eine Spur zu entdecken. 

Von hervorragendster Bedeutung für die Erforschung des 
Wesens und der frühen Missionstätigkeit des Diasporajudentums, 
sowie der in ihm zum Durchbruch gelangten religiösen Strömungen 
ist die etwa zu Beginn des zweiten vorchristlichen Jahrhunderts 
verfaßte Sapientia Salomonis. 


1) Sap. Sal. 6,18—2: Apyn yap adbıns (sc. Ti Goplas) # AAmdeorarn mardelag 
emıdupia. Ypovris dE maudelas dydmn, dydın d8 Thpmsts vonwv adris, mposoyn d& 
vöpwv Beßatwars apdapsias, Apdapsia de Zyybs elvan'morei Yeod. Emidupia Apa 
soplas Aydyaı Emi Bacılelav. 

2) Ps. Arist. v. 260. 

3) ib. v. 256. 


Belebende Wirkung der Unsterblichkeitslehre auf das hellenist. Judentum. 243 


Beabsichtigte vor Pseudosalomo Pseudoaristeas mit seiner Schrift, 
ausschließlich auf die heidnische Welt zu wirken, ihr eine mög- 
lichst hohe Vorstellung von dem Wesen des Mosaismus zu geben, 
so will der erstere nach innen nicht minder wie nach außen Be-. 
lehrung und Erhebung bieten. Pseudoaristeas kennt noch keine 
innere Spaltungen; als Pseudosalomo schrieb, ging bereits ein 
klaffender Riß auch durch das Diasporajudentum, teilte dieses sich 
schon in zwei feindliche, einander schroff gegenüberstehende Par- 
teien: in eine glaubenstreue, deren Frömmigkeit, befruchtet durch 
den Geist der griechischen Philosophie und durch ‘den Unsterb- 
lichkeitsgedanken, neue Nahrung und Erstarkung erfahren, 
und in eine radikale, die Unsterblichkeitslehre verwerfende, in 
deren Mitte, der griechische Geist zersetzend wirkte, und Un- 
glauben erzeugte. Wir haben letztere bereits oben gezeichnet und 
dabei gefunden, daß dieselben Ursachen dieselben Wirkungen in 
Palästina hervorgebracht haben, daß im Großen und Ganzen die 
„Gottlosen“ hüben und drüben dieselben waren, desgleichen ihre 
Bekämpfer: die Apokalyptiker in Palästina und deren Vorbilder 
in der Diaspora, die Weisheitslehrer von der Gattung Pseudo- 
salomos, die von demselben Geist beseelt, von derselben Welt- und 
Religionsauffassung beherrscht waren. 

Der griechischen Philosophie verdankte das Judentum den 
wahrhaft schöpferischen und erlösenden Gedanken der Unsterblich- 
keit, der seine verdorrenden Fluren tränkte und neue Keime in 
ihnen zum Leben erweckte. 

Man denke nur, wie noch in der Ptolomäerzeit führende Geister 
im Judentum, wie die Verfasser der biblischen Schriften Hiob und 
Koheleth, denen der Glaube an ein Leben nach dem Tode noch 
fremd war, verzweiflungsvoll aber vergeblich rangen, um den Bibel- 
glauben für die neue Zeit brauchbar zu gestalten! 

Dem spätern, vom Hellenismus schon tief durchtränkten jüdi- 
schen Schrifttum war die Unsterblichkeitsidee nicht bloß ein wirk- 
sames Motiv der ideellen Entfaltung, sondern recht eigentlich das 
Urmotiv des neuen Glaubens. Aus ihr quoll ein Evangelium, dessen 
Kunde die Gemüter in unbeschreibliche Erregung versetzte.) Durch 


1) Von der Unsterblichkeitslehre der Essener, die mit jener des jüdischen 
Hellenismus identisch, berichtet Josephus, Bell. jud. II, 8,11, daD sie es war, die 
alle, welche einmal von der Weisheit des Ordens gekostet, mit der berückenden 

16* 
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sie erst vollzog sich jene Umwertung der Werte, die dann in der 
Weltreligion zum verkörperten Ausdruck kommen sollte. Und‘ 
nicht allein die psychische Wirkung dieser Lehre verbürgte ihre 
Aufnahme in den jüdischen Volksglauben; nicht allein der jubelnde 
Widerhall, den sie in der Seele der Menge weckte, die durch Er- 
schließung des Himmelreichs von dem dräuenden Bannfluch irdischer 
Vergänglichkeit sich erlöst fühlte, einem Bannfluch, dem noch die 
Schöpfer der biblischen Weisheitsliteratur unterlagen und von 
welchem die großen Propheten der Vorzeit bloß darum sich nicht 
bedrückt fühlten, weil in ihrer Zeit die Religion sich noch nicht 
individualisiert hatte und sich stets nur ans Volk, an die natio- 
nale Gemeinschaft, nicht aber, wie bei den Weisheitslehrern, 
später schon an das Individuum wandte:') sondern es wirkte 
auch sowohl bei den idealen jüdischen Hellenisten und Apoka- 
Iyptikern als auch bei den nüchternen pharisäischen Gesetzeslehrern, 
die sich von dem erhabenen, beinahe berauschenden Pathos der 
Idee nicht blenden ließen, ein anderes Motiv mit. Sie sahen in 
ihr ein glänzendes Erziehungsmittel, einen sozialpädagogischen Behelf. 
Und es berührt einen ganz eigenartig, wenn man bei Josephus genau 
dasselbe Argument zugunsten des Unsterblichkeitsdogmas findet, ?) 


Macht eines Zaubers ergriff und festhielt. räöe nv odv Eosmvor zept buyis 
YeoAoyodaıy, Ayaarov deleap rols mad yevoantvors To aoplas adray Eyxadıevres. 
Daß diese Unsterblichkeitslehre von den Griechen herübergekommen, hat auch 
Josephus erkannt; er sagt nämlich ib.: doxoöcı de por xara tiv aUTNY Evvolav 
*EAinves. Freilich diskreditiert man hier und in ähnlichen Fällen gern die Dar- 
stellung des Josephus: „da er ja absichtlich hellenisiere.* 

ı) „Das Geheimnis vom Himmelreich* war, wie es im Evangelium in 
Übereinstimmung mit Henoch heißt, den Frommen der. Vorzeit, den 
„Propheten und Gerechten“, noch nicht erschlossen. cf. Math. 13,11,16, 17: 
"It bpiv dddorar yyovar ra pusripta is Baoıelas Ev obpav@v. — — “Yuov 
d2 paxdpıor ol öpdarnoi, Brı Atmovoı: xal 7a Bra bu@v, örı drobet. Aumv Yap 
Ayo bpiv, Örı noMol npoplraı nal dlamor Erelbunsav leiv d BAerere, zal 00x 
eldov* zul duodonı A duohere al 0d% Maovcav. cf. Luc. 10,23—24. 

2) ef. Bell. jud. II, 8,11. Die Essener, heißt es hier, erklären vor allem 
die Seele für unsterblich, dann benützen sie diese Lehre, um die Tugend zu 
fördern und vor dem Laster abzuschrecken; denn die Guten müssen in diesem 
Leben, weil sie auf einen Lohn nach dem Tode hoffen, noch besser, die 
Leidenschaften der Bösen aber durch Furcht gezügelt werden, da ihnen ja, 
falls sie im Leben der Strafe entgehen, nach ihrem Hinscheiden ewige Qual 
bevorsteht: mp&rov pv didlous bystdpevor tas buyäs, Ererta els nporponnv Aperis 
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das fast zwei Jahrtausende später Napoleon im Interesse des 
Christentums ausspielte: daß die Verheißung einer jenseitigen Ver- 
geltung einen zugleich beruhigenden und sittigenden Einfluß auf 
das Volk ausübe. Es ist wahr, mit einer höhern Moral verträgt 
sich eine solche Auffassung nicht, aber im Dienst rein praktischer- 
Aufgaben schiekt sie sich wohl. So hatte denn die neue Lehre, 
abgesehen von dem rein philosophischen Moment zwei Wurzeln, 
die ihren Bestand sicherten: das Gemütsbedürfnis des religiösen 
Menschen und die pädagogische Perspektive. 

Die Unsterblichkeitslehre, der wir auf jüdischem Boden zum 
erstenmal bei Pseudosalomo, hier aber schon in den Vordergrund 
der religiösen Betrachtungen gestellt, begegnen,') haben die Apoka- 
lyptiker, die Volkspropheten Palästinas, übernommen, sie greifbarer 
gestaltet und in volkstümlicher Weise ausgebaut, so daß von ihr 
bereits eine Brücke zu dem Glauben an die Auferstehung der Toten 
angedeutet erscheint. Schon in der Henochapokalypse, in der die 
Lehre von der Unsterblichkeit der Seele souverän und alles Denken 
beherrschend auftritt, werden die schattenhaften Umrisse des später 
sich bildenden Dogmas der leiblichen Auferstehung sichtbar. Es 
ist noch nicht da, aber die Ansätze sind bereits gegeben. Der 
jüdische Hellenismus freilich weiß und darf von einer leiblichen 
Auferstehung nichts wissen. Denn er verwirft den Leib als 
sündhaft. Die Vernichtung des Leibes gilt ihm als notwendige 
Voraussetzung für die Erlangung der Unsterblichkeit. Der Leib ist 
eine beschwerliche Bürde für den Geist. Er fesselt ihn an den 
Boden, lähmt seinen Aufschwung und verhindert die Erhebung zu 
Gott, welche ja das oberste Ziel des jüdischen Hellenismus ist. 
Eine Lehre von der Auferstehung der Toten, von der Wieder- 
belebung des Körpers, von dem sich zu emanzipieren, der jüdische 
Hellenismus nicht genug mahnen konnte, hätte in der griechischen 
Diaspora nimmer entstehen, nimmer Boden fassen können. Sie 
hatte in Palästina selbst, wo sie autochthon war und nachgerade 
dominierend wurde, ihre unversöhnlichen Gegner in den Essenern, 
den Pflegern des jüdischen Hellenismus auf dem Boden Judäas. 


xal xaxlas droponiv. obs ze yüp dyadlobs ylvesdaı vara tov Blov üpelvous, EArlöı 

tips zal era Tnv zeleuTNy, TÜV TE XaXly Eurodlleodar Tas Öpp.äs dest, TPOGÖO- 

xbvrwy, el xal Addorev Ev zo Liv, pera Try dudlusıv dddvarov Tinwplav bpekev. 
1) Sap. Sal. 118-165 2,22—24; 3,1-6; 5,1517; 6,18-20; 9,15; 15,3. — 
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Bei diesen stand der Glaube fest, daß der Leib vergänglich und 
daß sein Stoff der Zerstörung anheimfalle, daß die Seele aber ewig 
fortdauere.") 

Und diese Lehre von der Unsterblichkeit der Seele und der 
Verwerflichkeit des Leibes finden wir schon in der Zeit, als Pseudo- 
salomo schrieb, im Diasporajudentum eingebürgert, sie ist bereits 
sein geistiges Eigentum und wird hier vorgetragen, als ob sie Gott 
dem Moses schon auf dem Sinai geoffenbart hätte. „Der ver- 
wesliche Leib“, sagt Pseudosalomo, „beschwert die Seele 
und die Hütte aus Erde drückt den Geist durch Sorgen nieder.“*) 
Das ist aber, wie wir wissen, buchstäblich platonische Theorie,) 
die auch die Essener durch Vermittlung des jüdischen Hellenismus 
überkommen hatten. Der Körper, lehrten sie, umfängt die aus der 
reinen Höhe herabgekommene unsterbliche Seele wie ein Kerker; 
sobald aber die Bande des Fleisches gefallen, freut sie sich der 
Erlösung aus langer Knechtschaft und schwingt sich wieder empor.‘) 
Der Essenismus, wie der edle jüdische Hellenismus hielten es so- 
nach für die heiligste Aufgabe des Menschen, sich schon während 
des Erdenlebens, soweit dies nur immer möglich, vom Körperlichen 
frei zu machen. 

Um diese Probleme bewegt sich die ganze jüdisch-hellenistische 
Religionsphilosophie. Ihr idealer Nerv war: Abtötung des Leibes 
durch Askese. 

Durch das ganze philonische Schrifttum zieht sich das krampf- 
hafte Streben, die der griechischen Philosophie entlehnten Theorien 
der Unsterblichkeit der Seele und der Verwerflichkeit des Leibes, 
die schon König Salomo in dem Buche der Weisheit vertritt, in 
das biblische Schrifttum hineinzuinterpretieren. Hier gilt als der 


1) Jos., Bell. jud. II, 8,11: Kat yap Ehbwrar rap’ abrois Nde 7 d6%a, odapra 
p&v elvar Ta ompara, xal nv ÜAnv od pövimov adtols, Tas dt buyds dlavdrous 
del Ötap.eveıv. cf. Philo, De human. I, 337; Leg. alleg. 1,95; De migr. Abr. I, 437; 
Quis rer. div. haer. I, 482, 412 u. v. a. St. 

2) Sap. Sal. 9,15: pdaproy yap oüna Bapbver Luynv, xal Bpldsı To yeWödes 
oxTvos vodv roAuppovriöa. cf. 2. Kor. 5,4: Kal yap ol Ovres Ev TW oxrvel orevd- 
Couev Bapobwevor ATA. 

®) cf. M. Friedländer, Griech. Philosophie im A. T. p. 189. 

4) Jos., Bell. jud. II, 8,11: rag 8 puyas adavdrous dtap.&vewv, xal suuniezeolar 
pEY 8% TOO Aemtotdtov Yortsas aldEpos, WonEp eipxrals Tols ompaoıy loyyl tıvı 
YuaraT| RaTaonwpevas. Enerdav ÖL avedWar Tüv xard Gdpxa deou.Wv ola &N 
paxpäs BovAelas annAkaypevas, Tore yalpsıyzal erewpoug pepeohat. 
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Weisheit letzter Schluß: das Irdische verachten und den Sinn zum 
Unvergänglichen erheben: nur wer nach oben strebe, könne sich 
vom Irdischen befreien, Ewigkeit für Zeitlichkeit erwerben.) 

Wir wollen nun an einigen markanten Beispielen zeigen, wie 
unsere jüdischen Hellenisten es anfingen, um alle diese fremden 
Ideen aus der Bibel herauslesen zu können. 

Da werden die Schriftworte: „Und Juda gab seinem erst- 
geborenen Sohne Er ein Weib, die hieß Thamar; aber Er war 
schlecht vor dem Herrn und der Herr tötete ihn,“”) in folgender 
Weise ausgelegt: „Er“ bedeutet den menschlichen Leib. Deshalb 
habe ihn: Gott als schlecht erkannt und getötet. Gott wisse, daß 
der Körper schlecht und verderblich für die Seele sei.‘) Jeder 
Mensch nun trage den an sich toten Körper mit sich herum, indem 
die Seele ihn belebe und ohne Mühe leite. Gott aber habe „Er“, 
den menschlichen Körper, nicht getötet, sondern ihn von allem 
Anfang an tot geschaffen. Schlecht aber sei dieser von Natur und 
verderblich für die Seele; doch werde dies nicht allen, sondern 
nur Gott und seinen Verehrern sichtbar. Denn es heiße: „Er 
war schlecht vor dem Herrn.“ Wenn nämlich der Geist sich 
zum Überirdischen emporschwinge und in die göttlichen Geheim- 
nisse eingeweiht werde, dann erkenne er den Körper als schlecht 
und feindselig; wenn er aber von der Frforschung der göttlichen 
Dinge abstehe, halte er den Körper für verwandt und mit sich ver- 
brüdert und lasse sich von seinen Freuden gefangen nehmen.‘) 
Hierin unterscheide sich eben die Seele des Athleten von der des 
Philosophen. Der erstere habe nur das Wohlbefinden des Körpers 
im Auge, der letztere aber, als Freund der Tugend, sorge für die 
ihm innewohnende Seele, ohne sich um den toten Leib zu kümmern, 
einzig und allein bemüht, daß nicht das Vorzüglichste, die Seele, 


1) Philo, Quod Deus sit imm. I. 299: >Adbvarov yiap ov pn rals byndals 
zal öpıxais Ypipevov 6bols Anoyv@va vv ra dyıra, peranhivar be nal peravaotedoat 
rpös Ta Aydapra. 

2) Genes. 38,6—7. 

3) Leg. alleg. 1, 100: Aı& toöro xal töv Eip ywpis altlas nepipavoös „rovnpov 


oldev 5 Jede“ xal dmoxeelver. Tov yüp deppdrivov dyxov ipäv, TO oMpa — Eip 
yäp depwdrivos &ppmvederat — movnpov te xal EmißovAov ns boys 00% dyvoet, 


xal verpov xal tedvrxos del. 

4) jb. 101: "Urav yäp 6 vos perewporoNn zal za tod “uplov nuoTrpta uTTat, 
movnpöv xal Öuopevis xpiver To oWp.a. ray dE door is Wy Yelmv Epedvns, 
plkov abro zal auyyevis mal AbeApov nyeltzt. Karayebyeı yodv Enı 7a Yika robrw. 
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durch den an sie gefesselten schlechten und toten Leib geschädigt 
werde. Es heiße ja auch in der Schrift: daß nicht der Herr den 
„Er“ getötet habe, sondern Gott, also nicht in seiner Eigenschaft 
als Herrscher: und Regierer, sondern in der seiner Liebe und Güte. 
Denn der Name des Schöpfers sei Gott der Güte, damit man wisse, 
daß er auch die unbelebten Wesen wie die belebten nicht aus 
seiner Macht, sondern aus seiner Güte geschaffen habe. Denn zur 
Offenbarung der höheren Wesen sei es nötig gewesen, daß auch die 
geringeren von der Dynamis der göttlichen Güte selbst, die Gott 
sei, geschaffen werden. Wenn sich also die Seele vervollkommne 
und Lohn und Ruhm erlange, dann komme sie zur sichern Über- 
zeugung, dab sie an dem Körper etwas Totes mit sich herumtrage. 
Dann werde sie Gott lieben und nicht den Leib.) Dann werde 
sie auch den Preis empfangen, wenn ihr Thamar zum Weibe ge- 
worden; denn Thamar bedeute Palme, das Symbol des Sieges. 
Beweis dafür sei, daß „Er“, als er sie erlangt, auch schon als 
schlecht erkannt und getötet worden sei. Denn die Schrift sage: 
„Und Juda nahm ein Weib für „Er“, seinen Erstgeborenen, Thamar 
mit Namen. Und gleich darauf: „Und Er war schlecht vor dem 
Herrn, und Gott tötete ihn.“ Natürlich, wenn der Geist den Preis 
der Tugend erlangt habe, dann verwerfe er den Körper als etwas 
Totes.’) 

Von den Seelen, so lehrt der jüdische Alexandrinismus, die 
von oben herab in den Leib kommen, werden die einen in den 
Wirbel der Sinnlichkeit hineingezogen und von ihnen verschlungen, 
andere sind widerstandsfähiger, erheben sich von neuem und 
schwingen sich wieder zu der Höhe empor, aus der sie herab- 
kommen. So die Seelen derjenigen, die sich der Weisheit 
widmeten und von Anfang bis zum Ende bemüht waren, 
dem Körperlichen abzusterben, um des unkörperlichen und unver- 
gänglichen Lebens bei dem Ungeborenen und Unvergänglichen teil- 
haftig zu werden.‘) Jene aber, die verschlungen werden, sind die 


1) ib.: orte odv, & boy, maltsra vexpopopeiv gauchv broAndbr; "And ve 
’ “ NPN5 pP Y 
ody dray releiwirs xal Bpaßelwv zal arepavwv dEwdris; "En yap zore Yılödeos, 
od aılnamparos. TebEn SE tüv dwv xri. 

”) ib.: "Orav yap 6 vos Ta Aperns ameveyanıar virnthpe, Idvarov xara- 
Unploerar TOD verpod oWwp.arog. 

®) Philo, De Gigant. I, 264: ’Exetvar 82 (duyat) worep eis norapov To Shn.« 
waraßäsar, Tort pev bmo ouppod dlvns Bratorarng Aprasdeisar KATErduNGay, Tore 
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Seelen der gewöhnlichen Menschen, die die Weisheit vernach- 
lässigten und sich den wandelbaren Dingen hingaben, die nicht zu 
dem unsterblichen Geist hinführen, nämlich der an uns gefesselten 
Leiche, will sagen, dem Leibe, oder noch andern, noch leblosern 
Dingen wie Ruhm und Geld, Herrschaft und dem, was sonst wahn- 
betörte Menschen, die niemals das wahrhaft Schöne erkannt haben, 
ersinnen.") 

Der Leib ist also ein Kerker für die Seele, er hemmt ihren 
Aufschwung und sucht sie ans Irdische zu fesseln. In diesem 
Sinne wird bei Philo auch die folgende, von Gott dem Abraham 
gemachte Verheißung ausgelegt: „Du sollst wissen, daß dein Same 
fremd sein wird in einem Lande, das nicht sein ist.“ Was vor 
allem — so lautet die Auslegung — aus diesen Worten hervorgeht, 
ist, daß der Tugendliebende im Leibe nicht wie in seiner Heimat 
wohnen, sondern ihn als ein ihm fremdes Land ansehen solle. Nur 
der Schlechte fühlt sich dem Leibe verwandt und heimisch in ihm. 
Dies die eine Lehre. Die andere: daß die Knechtschaft, Verderbnis 
und die unerträgliche Demütigung der Seele sämtlich ihren Ursprung 
in dem Leibe haben.’) Die Leidenschaften sind nämlich außer- 
halb der Seele und ihr völlig fremd, sie sind das Erbteil des 
Fleisches, in welchem sie wurzeln. — Wenn die Wollust Herrschaft 
über uns erlangt, wird der Geist von hohlem Wind aufgebläht; 
gebieten die Begierden in uns, entsteht in der Seele die Sehnsucht 
nach abwesenden Genüssen und plagt und quält sie durch trügeri- 
sche Hoffnungen. Sie dürstet dann unaufhörlich, ohne ihren Durst 
löschen zu können, so daß sie Tantalusqualen erduldet. Nimmt 
aber der Schmerz überhand, so wird die Seele zusammengeschnürt 
und eingeengt, dem verdorrten Baume vergleichbar, der die Blätter 
verloren. Sind wir von Furcht beherrscht, so wagt niemand zu 
bleiben und jeder sucht sein Heil in der Flucht. — Die Begierde 
hat eine unwiderstehliche Anziehungskraft; die Leidenschaften 
üben auf die von ihnen Beherrschten einen schweren Druck aus, 


ÖE TDOE TNV Yopav avrıoyeiv Ouvrdelsat, TO EV npWrov avevncavro, elta, Oley 
oppndnoav, Exeloe maAıy anenenoav. Adrar pev odv eloı (buyal Tüv dvmdev mpws 
grAooopnodvrwv, 2E apyris Aypı Tekoug peilerboat ToVv BETA owpdrwv ATodviozeiv 
Blov, iva ns dowp.dron zul apdaprou napı Tu dnevwverw xal drddprw wis pErd- 
Adywowv “TA. 

1) ib. I, 264. 

2) Genes. 15,14. 
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bis Gott, der oberste Richter, den Bedrückten von dem Bedrücker 
trennt und jener seine volle Freiheit, dieser seine Strafe erhält. 
Denn es heißt in der Schrift: „Das Volk, daß sie bedrückte, will 
ich richten, und dann sollen sie ziehen mit großem Gut.“') Es ist 
notwendig, daß der Sterbliche dem Volke der Leidenschaft unter- 
worfen werde und das Los der Staubgeborenen erdulde. Aber es 
ist auch der Wille Gottes, die dem menschlichen Geschlechte an- 
geborenen Leiden zu erleichtern. Wenn wir daher auch in der 
Knechtschaft des Leibes das Unvermeidliche erdulden, so tut Gott 
wieder das Seinige. Er bereitet Freiheit den Seelen, die sich flehend 
an ihn wenden, und verschafft ihnen nicht bloß Erlösung aus dem 
Gefängnis und Befreiung von den Fesseln, sondern er gibt ihnen 
auch Zehrung auf die Reise, in der Schrift drosxeun genannt. Was 
ist dies wohl? Wenn der vom Himmel herabgekommene Geist an 
die Bedürfnisse des Leibes gebannt wird und sich von keiner Lust 
wie ein Weichling unterjochen läßt, sondern als ein Mann, nicht 
zum Leiden sondern zur Tat bereit, kräftig nach Freiheit strebt 
und alle Wissenschaften rüstig treibt, so nimmt er beim Abschied, 
beim Hingang in sein Vaterland alles das mit, was hier unter 
drooxsun, verstanden ist.”) 

„Der Geist,“ — so philosophiert der jüdisch - hellenistische 


1) Quis rer. div. haer. I,5l1: Tiva 8° &stiv Edbedn mpodeonısdevra, xaAöv 
dxodsar. Ilpwrov piv, ri zw piapetw xarorzeiv od &ldwarv 6 Veos, ws Ev orzela 
YN, TW owparı, dAAA maporzeiv bs Ev EN L.övov Ernirpenet KarE: our 


0 
FW) 


yap“, nal, „yv&on, dtı Tdporxov Eotar To le tod &v yr obx löla*. TIlavros 
62 @abAou auyyevis To obparos ywpiov, &v ( neierd xarommeiv. "Ev piv 6N ral- 
deuna rodro* Erepov dt, Örı douAclav xal xdxwarv xal deivmv, ds en Eon, Tarel- 
wow Endyovea ci buyi, Ta ward yrv Eorıv olxldın Weil nun — sagt Philo 
auf einer andern Stelle, De eonf. ling. I, 416 — die Gottlosen Erdenbewohner, 
die Guten aber Fremdlinge in dieser Welt sind, spreche auch Moses von den 
Weisen nicht als von Bürgern, sonnern als von Beisassen in dieser Welt: 
Ark zosto ol ara Moüsiv sopoi ravres elodyovran mapoıxodvres’ al yap Tol- 
twy buyal oreAkovrar Ev dmowmlav dh more nv 85 odpavod. Eimdaaı 6L Evexa 
ob YiRodedovos al pilopadods els Tnvy meplyeiov Yboıv droönneiv XTı. 

2) Quis rer. div. haer. 1,512: ..... . "Ereidav Avwdev an’ obpavod xataßas 
6 vods Ever) tals omparos Avdyxas, elta and undentäs dekeasdeis ola dvöpdyuvos 
N ybvavdpos, ra Mita danderran wand pelvas ÖL En zig Lavrod Ybcews, dvip 
Övrws tpaynAlkesdaı öbvaraı, tois is Zyxoxdlov povarts tyypapels dmasıy, E5 dv 
dewplas Aaßhv Inepov, Eyrpareiav zal xapreplav Ehhwp£vas Aperäs ERTNSATO, META- 
viotdpevog, zal xAdodov nv eis marpldz ebpioxdnevos, navı’ Enayerar Ta mardelag, 
Ömep AnoozEUN Radeitat. 
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Mosaismus — „den Gott dem menschlichen Körper einhaucht, kann 
eben nicht dauernd in diesem bleiben, da er nur Fleisch') und 
deshalb nichts Unveränderliches ist. Im Fleische liegt die Schwäche 
der menschlichen Erkenntnis, es hemmt das Aufblühen der Weis- 
heit. Nur die vom Körper nicht beschwerten Seelen genießen das 
göttliche Schauen und Hören, wonach ihr ganzes Sehnen 
und Fühlen geht; die durch den Körper niedergedrückten Seelen 
aber können nicht nach oben schauen, da ihr Nacken gewaltsam 
zur Erde gezogen wird, in der sie tierisch wurzeln.’) Darum ist 
denn auch der Gesetzgeber bemüht, die ungesetzlichen und uner- 
laubten Verbindungen und Vermischungen zu verhindern, indem er 
verordnet: „Der Mensch, der Mensch, allem Verwandten seines 
Fleisches wird er nicht nahen, dessen Scham zu entblößen.“®) Das 
ist wohl die stärkste Aufforderung, die man erlassen kann, das 
Fleisch und alles ihm Ähnliche zu verachten! Mit dieser Ermah- 
nung aber zeigt er gleichzeitig ganz deutlich, daß der wahre Mensch 
sich niemals aus freien Stücken den dem Körper angenehmen und 
verwandten Lüsten naht, sondern eifrig bemüht ist, dieselben zu 
fliehen. Zweimal heißt es: „der Mensch! der Mensch!“ das beweist, 
daß hier nicht von dem aus Leib und Seele gemischten, sondern 
von dem nur der Tugend beflissenen Menschen die Rede ist. Denn 
der eigentliche wahre Mensch ist der, von dem auch einer der 
Alten, die Fackel am hellen Tag in der Hand, sagte: „Ich suche 
einen Menschen.“ Und daß man zu den Verwandten des Fleisches 
nicht komme, das enthält eine wichtige Lehre: Einiges nämlich ist 


1) Mit Beziehung auf Genes. 6,3. 

2) De gigant. 1,265: „Eine yap“, ynot (6 vopolerng), „abpios 6 Yeög, ob 
zaranevel TO nveöpd won dv Tols dvilpwmais eis Toy allva, dla To elvar abrods 
odpxas“. — Meyer uEv yüp Eotıy Öre, zarapever de obö’ elsanav mapk ois moAlols 
Mpeiv. — Und. ib. 2665q.: Aw 6n mveöpa deiov peveryv ev Suvarov Ev buyii 
dtapiveıv dE Adbvarov sg elmouev. Kal rl Yaupalonev; ...... Altıov de TTs 
dvenisnpoobvns weyıstov 7 oapE xal h rpos odpra olnelwars: zul autos de Öpo- 
Aoyei yaozwv, did „ro elvar abrods odpzas“ pin dbvasdar To Yeloy mveüpa xata- 
neivarı — — — Woyal pEv yap Aoapror xal domparoı Ev ru od mavros Vedrpw 
Ömpepebousar, Yeandrwv al dxouopdrwv Yelwy, by AnAnoros eis rab- 
ras eloeAnAudev Zpwe, pmdevös zaAudtepyodvros Amolabousıyv. "Osar de Tüv 
sapx&y Yöptov Aydopopodsı, Papuvöpevar zat mielöpevar, dvm piv Biene eis Tas 
obpavlous mepLdöong aduvarodsı, zdrw BE Iruodetsu tiv abyeva Bralws larv Terpa- 
röbwv yi nposehptlwvrar. 


3) Levit. 18,6. 
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zu gestatten, so das Notwendige, das Notdürftige, das zu einem 
gesunden Leben Unerläßliche. Das Überflüssige aber, das die Be- 
gierden entfacht, so daß sie alles Edle ungestüm niederbrennen, ist 
abzutun, die Leidenschaft gewaltsam zu efrätkeht Siegt also 
die der Tugend verwandte Enthaltsamkeit über die Sinnlichkeit, 
dann wird ein großes Heer unversöhnlicher Feinde vernichtet.“ I) — 

In gleicher Weise nun, als bei der Masse der dem Irdischen zuge- 
wandten Menschen der göttliche Odem nicht dauernd verbleibt, 
sondern nur jener Klasse von Menschen zuteil wird, die sich 
alles Irdischen entkleidet und reinen, unverhüllten Geistes 
sich zu Gott erheben,’?) hat Moses außerhalb des Lagers und 
des ganzen körperlichen Heeres sein Zelt aufgeschlagen, °) mit andern 
Worten, seine Lehre unerschütterlich fest gegründet. Und nachdem 
er in die Finsternis, in das Land des Unsichtbaren, eingedrungen, 
verblieb er daselbst und wurde in die heiligsten Mysterien einge- 
weiht. Aber nicht nur eingeweiht wurde er, er wurde auch ein 
Verkünder der Mysterien, ein Lehrer der göttlichen Dinge, die er 


1) De gigant. 1,267: Iös &v tıs mporpebarto mäAAov vapxös xal tWv gapxös 
olxelwv xarappoveiv, 7) tobroy tov zp6rov; Kal tor 06x drorpener pövov, aA xal 
raylos drowalverar, örı 6 npös aAtderav Avdpwrog, ob rpogeksbseral Tote Exdv 
rais plus xal vuyyevesı obparos Tbovals, Aorplwow dt Tv mpös abräs del 
vererhoe. To piv obv pn mas, dad Öls pda, „Avdpwros, dvdpwros“, 
onpelsv dorı Tod pn Tov Ex ammaros xal buyis, AAAR ToV Apeti KEyPTLEVoV 
Öndodsdar. ”Ovrws yap 6 dAmdıvös oötös Zorıv, dv zal rWy makaray Abyvov is 
veonpBplas kbdnevos mpg Tobs ruvdanevons, „Avdpwrov“, Eon, „enteiv“. To de 
un mpös ndvra olzeiov npoatpyeodar is saprös, &ysı Adyov dvayxaiov. "Eva yap 
mposereov, olov aba Ta Enırhösta, ols ypbmevor Liv dvdsws al Dytetvis 
dvynodweda" Ta BE meprrra oxopaxısteov, bp’ @v Earröpevan al Erwunlar za 
orovdalu mavra hbum mia “arapityovoı. Mi Tpös mdvra oby Ta ty oapxt plla 
at öpekeıs avepehliodwsav" Mdoval yap al dridansoı moAkdxıs, 6tav xuv@v TpömOoV 
rpossalvwsw, 2E broorpopns dvlara &barov. "orte ınvy aperiis YlAnvy üAıyößstav po 
Tov omy.aros olxelwv donakönsvor, Töv roAdy xal dvdvurov 6yAov danovdwv Eydpiv 
AATAÄDON.EN. 

2) De gigant. I, 270: "Qore odv Ev ptv Tols moMols, tovrestı rois moAAd 
od Plov ten mporedernevor, od wartaneveı to Yelov nveüpa, al Av mpos OAlyov 
ypdvov avasıpapn, piyvw dvdpwrwv elder Evi mapaylverat, 0 rdvra drappiaodpevov 
na dv yevkoe, xal TO domrarov xaraneruona zal mpordiuppa mis ÖdEns, Avelevn 
zal yopvd 7, dravolg zpös Yeov aypikerar. Obrw xal Mwücns EEw tüs rapapBoAüs 
xal TOD owparinod Mavrös Grparontdoun rheas TNVv eaurod Gxvmv Touteote TIV 
yvopınv löpuodpevos drAvn) mpooxuveiv Tov Veov Apyerar aA. 

®) Exod. 33,7. 
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den reinen Ohren verkündet.') — Wenn der Geist befreit sein will, 
so muß er sich von den körperlichen Dingen losreißen, er muß aus 
sich selbst heraus. In diesem Sinne rühmt auch die Schrift: „Der 
Herr, der Gott Himmels und der Erde, der mich aus dem Hause 
meines Vaters nahm.“”) Denn wer im Körper und bei irdischen 
Dingen verweilt, der vermag nicht bei Gott zu wohnen; nur die- 
jenigen vermögen es, die von Gott aus dem Kerker erlöst wurden. 
Darum geht auch Isaak — die Freude der Seele — wo er in Ver- 
kehr und Unterhaltung mit Gott tritt, hinaus, indem er sich und 
seinen eigenen Geist verläßt. Denn es heißt: „Isaak ging hinaus, 
zu sinnen aufs Feld gegen Abend.“?) Ebenso sagt Moses, der 
prophetische Logos: Wenn ich aus der Stadt hinauskomme, so will 
ich meine Hände ausbreiten.“*) Ich will mein Tun vor Gott aus- 
breiten und offen darlegen und ihn zum Zeugen und Wächter für 
dasselbe anrufen, vor dem kein Laster verborgen sein kann. Wenn 
nun die Seele in Wort und Werk sich offen darlegt und äußert, 
dann verstummen die Stimmen der Sinne und jeder mißtönige 
Schall. — Als Moses das Zelt, das ist die Weisheit, in welcher 
der Weise sich lagert und wohnt, von Gott übernahm, fügte er 
dasselbe zusammen, befestige und begründete es, nicht im Körper 
sondern außerhalb desselben. Und es wurde das Zelt des Zeug- 
nisses genannt, denn die Weisheit wird von Gott bezeugt. — Jeder, 
der Gott sucht, geht hinaus. Sehr wahr! Denn wenn die Seele 
Gott sucht, so sucht sie nach ihm, indem sie aus sich selbst heraus- 
geht. Solange sie in den körperlichen Bestrebungen. oder in den 
sich selbst verherrlichenden Ansichten verharrt, sucht man Gott 
nicht, mag man auch vorgeben, ihn zu suchen. Ob man beim 
Suchen nach Gott, ihn auch immer finden wird, ist ungewiß, denn 
vielen offenbart er sich nicht. Gleichwohl darf man davon nicht 
abstehen, da schon das Suchen allein die Teilnahme an dem wahren 
Guten sichert. Denn das Streben nach dem Schönen macht, auch 
wenn man das Ziel nicht erreicht, glückselig.°) — Der Schlechte 
nun flieht die Tugend, verbirgt sich vor Gott, vertrauend auf die 
schwache Hilfe seines eigenen Geistes; der Fromme aber geht aus 
sich selbst heraus und wendet sich zu der Erkenntnis des Einen, 


1) De gigant. 1,270. . ?) Gen. 24,7. ?) Gen. 24,63. 
%) Exod. 9,29. 
5) Leg. alleg. I, 95sg. 
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den Siegespreis im edlen Wettlauf erringend. ) Das ist eben der 
Unterschied zwischen den seelischen und körperlichen Menschen. 
Die erstern, die mit dem Unkörperlichen zu verkehren vermögen, 
gelangen zur höchsten Glückseligkeit; die letztern, die Freundschaft 
und Vertrag mit dem Körper eingehen, können die fleischliche 
Hülle nicht abtun, die Gottheit nicht erfassen.”) Denn nur wenn 
der Geist für sich allein lebt, kann er das einzige Wesen rein und 
ungestört verehren. Darum befiehlt auch Moses: „Ein jeder töte 
seinen Bruder, Freund und Nachbar.“°) Ein jeder nämlich muß den 
Bruder des Geistes, den Leib, den Freund des vernünftigen Teiles, 
der Seele, den unvernünftigen, den Nachbar des Geistes, die aus- 
gesprochene Rede, töten. Denn nur dann kann der Geist in uns 
Diener Gottes werden, wenn der Mensch dadurch ganz in Seele 
aufgelöst wird, daß der verbrüderte Leib und seine Begierden 
weichen; ferner wenn die Seele ihren Nachbar, den unvernünftigen 
Teil, aufgiebt. Dieser teilt sich wie ein Strom in fünf Arme, die 
Sinne, und wühlt durch diese die Macht der Leidenschaften auf. 
Endlich muß die Vernunft ihren Nächsten, die Rede, entfernen, so 
daß nur das innere geistige Sprechen übrig bleibt, losgelöst vom 
Leibe, losgelöst von der Rede des Mundes. ‘) 

Man müßte zum mindesten den halben Philo ausschreiben, 
wollte man alle Variationen, in denen dieses Thema bei ihm be- 
handelt wird, wiedergeben. Alles in allem: Von den Fesseln des 
Körpers sich schon in diesem Leben nach Möglichkeit zu befreien, 
um in die göttlichen Geheimnisse eindringen zu können, 
das war das Um und Auf der Philosophie des jüdischen Hellenis- 


1) ib. 96sq.: 6 d& oroudalog Zumalıv Eaurov droölöpdoxwy dvastpeper mpüs 
nv Tod Evag Entyvwotv, AaA0v Öpdnov zal TAyTwy Aplstwv AyWvisp.a TODTO VIXWV. 

2) Quod deus imm. I, 281: Toy yap avdpurwv ol nv Luyis, ol dt oWmu.aros 
yeydvaaı plAor. Ol wev odv buyng Eraipor vontals xal dowp.drois pbgegıv Evop.deiv 
duydpevor, obdenld tWwy yeyovorwv löea. rapaßardousı To Ov* AAN ExBıßaoavres adro 
rdong rotsentos — Ev yap Tüv els TNv paxapıöımta abrod xal TTV Axpav eböat- 
povtay Av — — — OL BE oupßdosis zal omovdds npös oWua Helevor, dbuvaroüvres 
drap.pıaodsdar TO vapxW@v eplßAnpa xTA. 

3) Exod. 32,27. 

4) De prof. 1,559: Odtw yap pövwg Yepareurıxöv yevorto Tod TWy Gyrwv 
aplstou 76 Ev Mpiv abrois Apıotov. Ipwrov piv, el dvaludeln Avdpwros eis buyiv, 
Srafevydevros Kal Ötaxomevros aurW Tod abeAyod omparog xal My dvmvbrwv 
endupive elta Tis buyns dmoßakobane, Ws Eprv, To rAnslov Tod Aoyızod To 
akoyov xTA. 
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mus; und die Mittel zur Erreichung dieses höchsten und erhabensten 
Ziels: Askese und Weltflucht! Die Askese befreit den Geist von 
den irdischen Fesseln, die Weltflucht verhütet einen Rückfall ins 
Sinnliche. Und alle diese Theorien wurden aus dem mosaischen 
Schrifttum herausgelesen! Schon Henoch wird, sobald er sich der 
Askese widmet, nicht mehr gefunden, er wird an einen andern 
Ort, in die Einsamkeit, versetzt. Und die Moral davon: Wenn 
man einmal die Leidenschaften zu überwinden entschlossen, so 
eile man unverzüglich vom Hause, vom Vaterland und 
von den Verwandten fort, daß man nicht wieder von den 
Reizen der Sinnlichkeit angelockt und gefangen werde, 
und suche die Einsamkeit auf, da der große Haufe voll Ordnungs- 
losigkeit, Arglist und Schlechtigkeit, in dessen Mitte der nach 
Tugend Strebende sich unmöglich wohlbefinden könne.) Von 
diesem heiligen Streben waren denn auch, nach unsern jüdischen 
Hellenisten, die eben infolge dieses Strebens der Gottesnähe ge- 
würdigten drei Stammväter des jüdischen Volkes erfüllt. Wenn 
Gott dem Abraham zuruft: „Gehe aus deinem Vaterland, aus deiner 
Verwandtschaft, aus dem Hause deines Vaters, in das Land, das 
ich dir zeigen werde“,”) so ist dies selbstverständlich eine Auf- 
forderung zur Askese. Es will sagen: mache dich unabhängig von 
allem Sinnlichen, daß es dich nicht beherrsche. Verlaß das Körper- 
liche, fliehe dieses durchaus unreine Gefängnis und die Lüste 
und "Begierden des Leibes, die gleichsam seine Gefängniswärter 
sind.?) — Wenn Gott dem Abraham verheißt, daß nicht Eliezer 
sein Erbe, sondern der aus seinem Leibe kommen werde, der 
werde sein Erbe sein,‘) so heißt dies: nicht der Geist, der frei- 
willig im Gefängnis des Leibes verharrt, sondern der von den 
Fesseln desselben losgelöste und befreite, der außerhalb der 
Mauern hinaustritt, sozusagen sich selbst verläßt. Will die 


1) De praem. et poen. I,411: Ei yap zw övu Endvm av nadmy dıbenößs 
eyvwxev lorasdar Avdpäros, xatappovhsas Tdovav xal EmWupu@v, ebrpenlecdw 
vehywy dneraotpent xal olxov xal narplöa zul auyyeveis zal plAous xrA. 

2) Gen. 12,1—3. 

3) De migr. Abr. I, 437: ”Anede odv &x Tod mepl cemuröv yebdous, TO 
mapıtapov, & odros, Exyuybv deosuwrnptov, To oöpa, xal tüs bamep eipxtopblaxas 
Hdoväs zal Erıdupias udrod, navıl odevsı xal mdon duvdpe prdev TWv eis ndxwarv 
mapeis, dAd nayra Adpda auAAnPöry Eravareıydmevos. 

4) Genes. 15,4. 
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Seele also die göttlichen Güter erwerben, so muß sie nicht 
bloß die Erde, will sagen, den Leib, die Verwandtschaft, nämlich 
die Sinne, das Vaterhaus oder die Rede verlassen, sondern sich 
selbst fliehen, aus sich herausgehen wie Korybanten, welche von 
göttlicher Begeisterung trunken sind. Denn wo die Seele voll Be- 
geisterung nicht mehr bei sich selbst ist, sondern in himmlischer 
Liebe schwelgt, von der Wahrheit getrieben zu Gott emporgehoben 
wird, da ist Erbschaft der göttlichen Güter.') 

Der glücklichste der drei Patriarchen war Isaak. Denn diesem 
Gottbegnadeten fielen die Früchte der Askese mühelos in den 
Schoß. Er erhielt die Tugend ohne Anstrengung und Kampf von 
der gütigen Natur zum Erbteil.?) 

Der Asket xat 2£oyrv, der schwer gegen alles Irdische 
kämpfen muß, um zum Anschauen Gottes zu gelangen, ist Jakob. 
Die Himmelsleiter, die er im Traum sieht, meint Philo, versinn- 
bildliche sein Leben.?) Denn die Askese sei ihrer Natur nach 
schwankend; bald schwinge sie sich in die Höhe empor, bald wieder 
sinke sie herab; dem Schiffe vergleichbar, segle sie bald mit 
günstigem, bald wieder mit ungünstigem Wind. Es sei, wie der 
Dichter sage, ein fortwährender Kampf auf Leben und Tod. Den 
Weisen nämlich sei der Himmel zum Wohnsitz eingeräumt. Ihr 
Streben gehe also unaufhörlich nach oben. Der Asket nun steige 
wie auf einer Leiter auf und ab, bald von seiner bessern Natur 
emporgehoben, bald durch die schlechtere herabgezogen; bis Gott, 
der Schiedesrichter, dem bessern Teil zum Sieg verhelfe und den 


!) Quis rer. div. haer. 1,482: Tis oby yeviserar xAnpovöpos; Oby’ 6 uevwv 
&v ch omparos eipxth Aoytspos xad” Exodcrov yymunv, AA 6 Audlels twv despöv 
zal &reudepwdels, zul EEw teıy@v npoeAndudibs, xal, el oldv Te todo elmeiv, adrös 
Eaurov aarakeloınws. „Os yap“, pralv, „egeAebgerar x aob, obrag xAnpovop./joeı oe“. 
I1odos odv el rıg elsepyeral os, buy, tüv Yelwy Ayadov xAnsovonnjsat, pi Pöpov 
„ynv“, 76 oön«, xal „ovyyevstav“, alsdnoıv, al „olxov ratpüs“, ov Adyov, Kata- 
Ans, aAa “al oauınv anddpadı, xal Exorndı seaurns, Kaddrep ol Kopußavrıwvres 
zur xareybpevor Baxyeudelsa xal Veopoprdelsa Katd Tıva TpopTTxöv enteraspöv. 
"Evdousiwons yap xal obx Erı odang Ev Eaury dtavalas, AAN Epwrı obpavim gesoßn- 
pevns zal Expemmvulas, xal dvw mpös adrov elAxuapevns, rpoidans dAndelas xal 
za Ey moolv AvaoteAlobons, Iva natk Aewpöpovn Balvor rs 6000, To yeveodar TWy 
Yelwy xANpovon.ov ATA. 

2) De praem. et poen. II,413; De somn. I, 647 u. a. St. 

3) De somn. I, 643: "Iows d& Aal tov &aurod Blov 6 doxntns Yavrasiodrat 
“hlparı korzora %TA. 
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schlechtern für immer vernichte.‘) Wenn nun der Asket energisch 
dem Ziele zustrebe und hell zu schauen anfange, was er früher nur 
dunkel und traumartig geschaut, dann werde er nicht mehr Jakob, 
der „Fersenstoßer“, sondern Israel, der „Gottesschauer“, ge- 
nannt.?) 

Der größte der Asketen aber ist Moses, der hehre Weise, der 
sich durch die Askese zur Prophetie emporläuterte, bis er der 
Gottesnähe gewürdigt wurde. Er mußte zuvor die Seele von allen 
leiblichen Schwächen reinigen, sich von Speise und Trank und von 
Gemeinschaft mit Weibern fernhalten. Er hatte sich derselben von 
dem Zeitpunkt ab, da er anfing Offenbarungen zu haben, möglichst 
enthalten, um stets für göttliche Erscheinungen vorbereitet zu 
sein. Vierzig Tage lang entbehrte er einst Speise und Trank, 
bessere Nahrung vom Himmel empfangend: die göttlichen Offen- 
barungen.®) Schon in frühester Jugend wußte er seine Begierden . 
zu zügeln, sie mit Macht zurückzudrängen. Ließ er sich aber ein- 
mal nur ein wenig von der Leidenschaft hinreißen, dann legte er 
sich selbst die härtesten Strafen auf. Mit Recht wurde er daher 
von allen bewundert. Man war zweifelhaft, ob der in ihm lebende 
Geist ein göttlicher oder menschlicher oder ein Gemisch von beiden 
sei, da er hoch erhaben über der Menge stand und an Edelmut 
und Seelengröße sie weit überragte. Die sinnlichen Genüsse ver- 
achtete er und schränkte sie, wie kein anderer, auf das zum Leben 
Unentbehrlichste ein, da er nur dem Geiste und nicht dem Leibe 
leben wollte.‘) Durch Verachtung der irdischen Besitztümer zeichnete 
er sich vor allen Herrschern aus, die jemals gelebt haben. Da er 


1) ib: oogol p&v yap tov ÖAbpmiov xal obpdviov yüpov EAayov oixeiv, dvw 
Yorräv dei mepallmuötes, xaxol BE obs Ev Hbon puyods, EE dpyijs äypı teAous 


drodvhoxeıv Emrerndeundtes. — — Oi 8° daxmrat — pedöptot yüp tüv dxpwv 
eiotv — dvm xal xdrw moAlduıs bs ini vAlmanas Badtfonawv “TA. cf. De mutat. 
nom. 591. 


2) De somn. 1,446: ’Eäv pevror 6 daxiens obros ebrövws Öpdum mpös Tö 
meins, xal dtauys En d mpdrepov dpubpüg Wbverpomöleı, perarunwdels tu) apelttovt 
yaparınpt, al mposayopevdels "lopanı, 6 Beov üpW@v, Avıl Tod rtepvißovtog 
laxoß. — Tadra obx &u6s dorı nödos, AAAd Ypnapös Ev rals lepals dvayeypapp£vos 
orhAars. — 

3) Vita Mos. II, 145 sq. — 

4) ib. II, 85: T’asıpl te yap Ew tiv dvayralov daou@v, obs fh wbgıs Erafev, 
obdEv rAdov Eyophyeı Tüv te broyaoıplwy Abovav, el pin peypı onopäs maldwv 
yvralwv obötv &pfpvrro. Tevöpevös te dtapepsvrws asznıns öAıyoßelag, 

Friedländer, Religiöse Bewegungen, 17 
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die Bewunderung des materiellen Reichtums für ein Zeichen geistiger 
Armut hielt, so verachtete er ihn als etwas Blindes, ehrte aber 
den Kellelerden Reichtum der Seele und strebte nach demselben 
wie kein anderer. Hervorragend durch seine asketische Lebens- 
weise und entsagend dem bei den Menschen so hochgehaltenen 
Reichtum, ehrte ihn Gott mit Verleihung des größten und voll- 
kommensten Reichtums, nämlich mit der Macht über die ganze 
Erde und die übrigen Elemente: er erklärte ihn zum Teilhaber 
seiner Macht und übergab ihm die Herrschaft über die ganze Welt, 
wie einem Erben sein gesetzmäßiges Eigentum. — Er genoß den Ver- 
kehr mit dem Vater und Schöpfer der ganzen Welt und wurde 
derselben Benennung wie jener gewürdigt: denn man nannte ihn 
Gott und König seines ganzen Volkes. Er durfte in das Dunkel 
eintreten, wo Gott sich aufhielt, das heißt in das gestaltlose, un- 
sichtbare und unkörperliche, das All darstellende Wesen und durfte 
noch als Mensch das Unsichtbare schauen.') 

Das sind die Vorbilder aller wahrhaft Frommen, deren ganzes 
Streben dahin geht, sich zu Gott zu erheben, „Gott zu schauen“, 
Diese Vorbilder lehren, wie wir zur himmlischen Weisheit, zur 
reinen Gottesverehrung gelangen, Therapeuten, „Kinder des Himmels“, 
werden können. Der Weg, der zu diesem hehren Ziel führt, ist 
zwar steil und dornenvoll, aber es ist des Schweißes der Edlen 
wert, ihn zu wandeln: durch die Askese zum Anschauen Gottes! 
Erst wenn man, wie Moses, alle Sinnlichkeit abtötet, gelangt man 
dahin, Gott zu schauen.”) Denn die Weisheit kann nicht dort zur 
Herrschaft kommen, wo die körperlichen Bedürfnisse ihre Befriedi- 
gung finden, da die Seele, so lange sie bei der Weisheit verweilt, 


xal zov Aßpodlartov Blov bs obdels Erepos yAsboas — Woyh yap Enenöder po 
R) ‚ N [4 Sı - 4 4 / 
od ouparı — ta pioooplas döypara dd av Ka” Exdormv Tuspav Epywv Emedel- 
AYLTO AT. 


N ET c ER n 
1) ib. 11, 106: odyl xal melßovos T7s pös Toy narepa TWv ÖAwvy zal TotmTtiv 
" 7 > 7 
zorvwvlag AnmAauoe TpoopNoEeWS TE Tis adrns Aitwdels; "Qvondodn yYap öAov Tod 
BG x x x v \ E2 
edvous Yeos xal Baoıheds, eis te Tov yvopov, Evda Tv 6 Yeög, eigeAdelv Acyeran 
! >) x > x h) x 
rouregtt eis TNY AEIÖN Kal Adparov al dampatov TWY OVIWY TAPMÖSLYPATLATV 
obolay, TA Adeara Yboeı UvnTT; KXatavomv. 
2 * - - 
) Leg. alleg. 1,115 heißt es von Moses: ö&Anv thv yasıpa xal rüs adrrjs 
x > R} x 
zul MET’ adrmv hdovas EurAdver Rat Aroloberar xal dmoppbrterar, obyl pEpos Tu. 
a ab Ne Ri 5 win „ - B 
AM odrw xarappovnrızas Eoynxev adtis, Worte odöL TA Avayxala ara 7) nöra 
rpooterar, Yewpla av Yelwv rpepönevos, 
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von den körperlichen Dingen nicht genießen” kann, dagegen von 
göttlichen Dingen genährt wird, um derentwillen sie das Fleisch 
vernachlässigt.) — Wenn der Patriarch Jakob einen Stein zu 
Häupten nimmt, um darauf zu schlafen,”) so versinnbildlicht dies 
so recht die harte und rauhe Lebensweise der Asketen: Diese be- 
trachten Mäßigung, die Kunst von wenigem zu leben, und Aus- 
dauer als die Grundpfeiler des ganzen Lebens, sie verachten Geld 
und Ruhm, selbst Speise und Trank, insoweit sie der Hunger nicht 
zwingt, davon zu kosten. Um der Erwerbung der Tugend willen 
sind sie gegen Kälte und Hitze gleichgültig, wissen sie nichts von 
kostbaren Kleidern.?) 

Der Aufstieg zur Höhe des „Schauens Gottes“, wonach ja das 
ganze Sehnen des höhern Menschen geht, ein Ziel, das ihm übrigens 
Gott selbst gesteckt hat,‘) ist ein ungemein schwieriger, da auf 
diesem Wege der sinnliche, „auf dem Bauche kriechende Mensch“, 
der die fleischliche Hülle nicht abtun und zur Seligkeit der Gottes- 
erkenntnis nicht gelangen kann,°) überwunden werden muß. Wer 
diesen Aufstieg beginnen will, muß sich mit der Vernunft um- 
gürten, um die Leidenschaften zu zügeln; der Fortschreitende 
muß die Eingeweide, der Vollkommene aber den ganzen Bauch 


1) Leg. alleg. I, 117: od yap öbvaraı Tov abröv xpateiv Yüpov Ypdyndıs, xal 
Swpatızis avdyans dnolauaıs. — "Ort ob Äbvarar Hi buy xarapevousa perd 
Ypovnaews, xal Ev TD olzw dtarplßousa Tis voplas, ypnodal rıyı av allwv 
SWpaTos‘ Tpeperar yap Tote Yerorepaus Tpopais Ev tais Emiorhpaus, ÖL’ ds Rat tig 
capxos Anelet. 

2) Genes. 28,11. 

3) De somn. 1,639: .... ol npüs dAndeıav Avöpes, owppocbvns xal K00p.Ld- 
tnTos al alöoüs Epastul, Eyxpdreıav, GAtyodeıav, xapreplav, Wonep xpmriöds 
zıvas 6Aov Tod Plov araßeßinuevo, Wuyns dopaleis broöpöp.ous, Dis dxıv- 
ddyws al Bedaiws Evoppieltar Ypnudrwv al Adovis “al OoEns xpelttoug, 
sıriwy xal roTWv zul abro övov tWv dvayralmv Ep’ Goov pn vewrplLev Apyzraı 
Aıpös, breparrar' meivav Öeyeodar zul Öllbos, Yairos te xpbos, zul, xal ca alla 
Suoxaprepnta, brip Aperns “TNoews, Erommsraroı" LnAwral TEvy EHTOpLIToTdewy, 
os ud En’ edrelei yYAalyn rote duswrndnvar, To Evavılov DE Tas moAUtekeig, 
ovedos xal merdAnv tod Plov Inpiav vopicau — Genau so hielten es, wie wir 
sehen werden, die Therapeuten. 

#4) Die Worte Exod. 24,1: Und zu Moses sprach Gott: steige herauf zum 
Herrrn, wird bei Philo, De migr. Abr. I, 462, als eine Aufforderung an die Seele, 
sich zum Schauen Gottes emporzuschwingen, ausgelegt: Toöro de Esti 
rorwdrov" dvaßndı, & Luyn, mpös tiv Tod Öyros Heav xri. 

5) cf. Quod deus imm. 1231. 

Te 
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abwaschen.!) — So gibt es denn auch nach der Lehre Mosis drei 
Gattungen von Menschen: die einen gehören der Erde an, die 
andern dem Himmel, die dritten Gott. Die irdischen Menschen 
sind diejenigen, welche der Sinnlichkeit leben, die himmlichen sind 
die Künstler, Gelehrten, Freunde der Wissenschaft, denn das Himm- 
lische in uns ist der Geist, und dieser beschäftigt sich mit himm- 
lischen Dingen, mit den Wissenschaften und Künsten, um sich 
durch Betrachtung der übersinnlichen Dinge zu stärken. Gött- 
liche Menschen aber sind die Priester und Propheten, die es 
verschmähen, Bürger der Erde zu werden, sondern, alles Sicht- 
bare und Sinnliche überfliegend, sich in die ideale Welt er- 
heben und dort wohnen bleiben, eingeschrieben in die Bürgerschaft 
der unvergänglichen und unkörperlichen Ideen.?) 

Also Gott zu schauen und Bürgerschaft des Himmels 
zu erwerben, das war das Ziel dieser frommen Weltüberwinder. 
Und um dieses Ziel zu erreichen, warfen sie allen nur irgendwie 
entbehrlichen irdischen Ballast von sich, nur so viel von ihm zu- 


1) Leg. alleg. I, 118: Odxoöv 5 piv Yundovos Emil zolav Badtleı, 6 Be 
z&leros ıyv xoMlav Ev dumkbver, 6 88 npoxöntwv, ta Ev zog. °O 8 Aprı 
dpyspevos mardebesdar EEw mpdersw, brav EA Ts yaoıpös, Tols avayxaloıs 
Erıyepdusvos Aöyov, Emiotopeiv To nados. — cf. Deagric.1,3255q.: Appörreı dt räcı 
“ rodrorg, dpyopEvois, TPoOxsMTouGL, TeTeleıwpE&volg #1. — Bezeichnender- 
weise stellt auch der Essenismus — was gleichfalls seine Provenienz verrät — 
an den in seine heiligen Hallen Einlaß Begehrenden die Forderung, vorerst 
diese selben drei Grade asketischer Läuterung durchzumachen. Wer nämlich 
in den Orden der Essener aufgenommen werden wollte, erhielt nicht ohne 
weiteres Zutritt, er mußte vielmehr zunächst ein volles Jahr außerhalb der 
Gesellschaft bleiben, sich aber ihrer Lebensweise unterwerfen: To 
68 CnAoövrı nv alpeoıy abr@v 0dx EdHbE f mapodos, AAN Er’ Evıauröv ZEw pEvovt, 
ey adrmv broridevrar Ölarrav. Hat er in dieser Zeit hinreichende Proben der 
Enthaltsamkeit gegeben (Erewav dE robrw TE yYpovp meipav &yxparelas 
54), ‚tritt er der Gesellschaft einen Grad näher und wird mit reinem Wasser 
geweiht, aber noch nicht zu den gemeinsamen Mahlen zugelassen. Er wird 
vielmehr hierauf zwei weitere Jahre geprüft. Ist er dann würdig befunden, 
so erfolgt seine förmliche Aufnahme: xal paveis dktos, obrws eis töv üpıkov 
&yxplverar. Jos., Bell. jud. II, 8,7. 

h De gigant. I, 271: BobAeraı 88 (d vonoderng) Lxeivd aor Tapasınaaı, dr 
eh Br rs, ol y& odpavod, ol d& Heod yeydvanı Avdpwror. Ts pw, ol Impevral 
Toy oWwparos Tov&v, dnöAavaly Te xal ypfow Emirndebovres abrav, xal ropıoral 


ru fi - ur r 
wy Govreivovrwy Exdornv.  Übpavod dt, booı Teyvira al Lmtoripmoves xal 


Mopadeis‘ To yip obpd 5 RN ER : 
ee rap obpadviov T@v Ev Apiv, 6 voDg* vods 6E Aal TWwy xaT” obpavov 
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rückbehaltend, als zum nackten Leben nötig.‘) Moses vor allen 
hat den Weg gezeigt, wie man Bürger des Himmels, Gottmensch, 
werden könne. Weil er alles Irdische verachtete, wurde er erhöht, 
wurde Freund und Genosse Gottes, erhielt er die Macht über 
die ganze Welt, wurde er Teilhaber der Gottesherrschaft, des 
engen Verkehrs mit Gott gewürdigt, wurde er Gott und König 
genannt.’) 

In diesem Sinne läßt auch der vierte Evangelist Jesum von 
sich sprechen: „Ihr seid von unten, ich bin von oben her; ihr 
seid von dieser Welt, ich bin nicht von dieser Welt.“°) „Der von 
oben kommt, ist über alle. Wer von der Erde ist, der ist von der 
Erde und redet von der Erde. Der vom Himmel kommt, der ist 
über alle.“ ‘) 

Auf der obersten Stufe der Askese winkt die Belohnung: Gott 
zu schauen und der Bürgerschaft des Himmels teilhaftig zu werden. 
Das ist das Ideal des jüdischen Hellenismus, nach welchem die 
Vollendung der Weisheit in das Schauen Gottes ausmündet. Dieses 
Ziel erreicht nur der Vollkommene und erhält den Namen „Israel“, 
der Gott Schauende.°) 

Dieses Ideal nun schwebt ewig den Essenern, den Therapeuten, 
den jüdischen Apokalyptikern vor Augen und sucht und findet 
endlich seine Verkörperung in dem Messias Jesus, wie sie sie vor- 
mals in Moses gefunden. — Der Asket Jakob ward, als er nach 


Exaotwy, TA Eyxbxdıa zal tag alas Anabardoas Erırndeber teyvas, mapadnywv al 
AXOVWY Erı TE youvdlwy xal GUyApoT@y Ev Tols vontols abrov. Oeoo 6E Avdpwrot 
lepeis xal npopirau, oltıves obx Aeıwoav molıtelas Ts Tapd TW xdop&b TUyelv, xal 
xosporolitar yeveodar To de alodırov mäv breprbbavres eis ToV vortov xöawov 
nerav&ornoav, xal &xeidı WAnoav, &yypapevres aplaprwv dowudrwv ldewv moAtteig. 
Zu diesen letzteren gehörten, wie wir bald sehen werden, die T'herapeuten. 

1) De migr. Abr. 1, 437. 

2) Vita Mos. II, 105: Kotwvwvöy yap döımoas (6 deös) dvapyayivar TTS Eaurod 
Antews dvfxe ndvra Tov xdapov, Gs zAÄnpovöuwm “Ti Appolousav ATA. 

3) Ev. Joh. 8,23: Kat einev adrois, Dpels &x Tüv xdrw Eort, Ey Ex Tüv 
ävw eipl. bueis dx Tod xdopou Tobron Eork, Eyw odbx elul Ex ToD xdomou Tobrau. 

4) ib. 3,8i; *O dywdey Epyöpevos Erdvw navrwv Eoriv. 6 My Ex Tns yüs Ex 
ans yis Eorı, xal &x Ts yis Aadeir 6 &x Tod obpavod Epydpevos Eindvw navrwy dorıv. 

5) De congr. erud. grat. 1,526: .... Iw pev obv dplorw yevaı To Apıarov 
6päv, 76 Övrws Öv, oumBeßnzev ’Iopanı yap öp@v Yeov Eppnveberau cf. De ebriet. 
1,369: ”IsanA d8 Teieisentos® Öpasıy yap Yeod pmvber to Övopa. Teieiörepov de 


Y 


rl Av ein tüv &v dperais, 7) To Ovrwg Ov ldelv; ..... 
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einem mühevollen Aufstieg dem Ziele sich näherte, ein Gottes- 
schauer;’) zum Lohne seines Ringens ward ihm das Anschauen 
Gottes. „Denn was kann es Schöneres und Erhabeneres geben als 
den Glauben an Gott, die ewige Freude in ihm und ihn stets zu 
schauen? Der ist in Wahrheit glücklich und dreimal selig zu 
preisen, der es erreicht hat, alles Leibliche und Sichtbare zu über- 
fliegen.“ ?) 

Wie die Essener und Therapeuten strebten auch die Apokalyp- 
tiker, dieses selige Leben herbeizuführen. Den Frommen, heißt es 
in der Esraapokalypse, gilt die Verheißung: mit lautem Frohlocken 
die Herrlichkeit dessen zu schauen, der sie zu sich nimmt, und 
dann in Ruhe einzugehen.‘) Ihnen wird die höchste aller 
Freuden zuteil: „daß sie zuversichtlich frohlocken, sicher vertrauen, 
das Antlitz dessen zu schauen, dem sie im Leben gedient, 
und von dem sie Lob und Lohn empfangen sollen.“*) „Selig sind“, 
predigt Jesus, „die reinen Herzens sind, denn sie werden Gott 
schauen.“°) Und wie im jüdischen Hellenismus die wahren 
Weisen sich abmühen, die Welt zu überwinden, um das Bürger- 
tum im Himmel zu erringen, so suchen dieses selbe Ziel mit 
denselben Mitteln zu erreichen: die jüdischen Apokalyptiker, die 
alexandrinischen Theräpeuten und nach ihnen Jesus und seine 


2) De somn. I, 646. 

2) De praem. et poen. I,412: xoö 8 doxnrod xal ndvors Arpbrois xal 
drapmisı Teptromoapevon TO xaAoy, 6 oreyavds dorıv Öpacıs Yeod. Tod ö& 
misteberv Yew xal Bra mavrös tod Blov yalpsıy xal Öpäv del To Öv, Ti Av wopelumm- 
zepov 7) oemvörepov Enwvoroae tıs; Und ib. p.413: "UOrw 6’ ebeyevero ndvra pEV 
owpara, rayra 68 dawpara brepideiv xal brepxöbar, mövw d Emepelsaodar xal 
ornpisasdaı Bew per’ loyupoyvimmovos Aoyıanod, al Axktvods zat Beßmordens 
riotews, eddalu.wy xl TpIoparaptos obros aAnl@s. 

3) 4 Esra 7,90. Auch der jüd. Hellenismus erklärt die „Ruhe in Gott“ für 
das höchste Gut. cf. Philo, De profug. 1, 572:..... Tpspınov yap xal dnöAauotov 
pövov 4 Ev Ye Aydmaucıs, TO peylotov Ayadov Tepımorwüse, Tv Amölenov 
elpnvmv. 

*) 4 Esra7,98e. Diese Vorstellung ist auch in die Agada des Talmud 
übergegangen, wo sie in die Schrift hineingelesen wird. cf. Berach. 17a; 
Abolh d. R. Nath. c. 1: Dr MWRnI ERNINER Darm Drau on an 
nom ann Dimonn ns mn [12 miaw] nv nayawn Inn. 


Sy En N x 
) Math. 5,8: ötı adrol av Oeöv übovrau cf. 1 Joh. 3,2: örı Gböwede adrov 
ads &arı. - 
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Jünger. Selig preist Jesus die Friedfertigen, denn sie werden 
Gottes Kinder heißen; selig, die um Gerechtigkeit willen leiden, 
denn ihrer ist das Himmelreich.') „Sehet“, so heißt es im ersten 
Johannesbrief, „welch eine Liebe hat uns der Vater erzeigt, daß wir 
Gottes Kinder sollen heißen! Darum kennt euch die Welt nicht; denn 
sie kennt ihn nicht. — Wir sind nun Gottes Kinder, und ist noch 
nicht erschienen, was wir sein werden. Wir wissen aber, wenn es 
erscheinen wird, daß wir ihm gleich sein werden, denn wir 
werden ihn sehen, wie er ist. Und ein Jeglicher, der solche 
Hoffnung hat zu ihm, der reinigt sich, gleichwie Er auch rein 
ist.“®) — Und so wie Philo als unerläßliche Bedingung zur Er- 
langung der Vollkommenheit das „Abwaschen des ganzen 
Bauches“ und die Weltüberwindung fordert, um das Bürgertum 
im Himmel erwerben zu können, so lehrt auch Paulus, daß die- 
jenigen der Verdammnis verfallen sind, denen der Bauch ihr Gott 
ist, und daß die Ehre derjenigen zu Schanden wird, die irdisch 
gesinnt sind. „Unser Bürgertum aber“, predigt er, „ist 
im Himmel!“®) „Trachtet nach dem, was droben ist, nicht 
nach dem, was auf Erden ist. — Tötet eure Glieder, die auf 
Erden sind.“‘) „Denn wo ihr nach dem Fleische lebt, werdet 
ihr sterben müssen, wo ihr aber durch den Geist des Fleisches 
Geschäfte tötet, werdet ihr leben, denn welche der Geist Gottes 
treibt, die sind Gottes Kinder.“°) „Wer auf sein Fleisch sät, 
der wird von dem Fleische das Verderben ernten; wer aber 


I) Math. 5,911: 6rı adroi utiol Qeod BAndroovraı. — ürtı adrav Eorıv 7) 
Baoılela ray obpavav. cf. Hebr. 11,22—24. 

2) 1 Joh. 3,1—4: ”Ilöere norannv dydnnv Ödköwxev Auiv 6 narnp, Iva 
zerva Oeod AAndünev. da Todro 6 wöanos ob yıyamaeı ipäs, tt 00% 
eyyw abröv. dyanıol, vöv exva Ocod Eopev, al obnw Eyavepwiin Ti Eodneda 
oldanev d2 dr, 2av wavepwii, Smorı abra Zoopeda, örı böpeda abrov rar 
eotı ar. 

3) Phil. 3,18-21: &v To t&los anwicın, hy 6 eos 7) zordla, xal 7 Sosa Ev 
7 aloybyg abrav, ol 7a Eriyeın Ypovoövres. Apm&v yAp to moAlteuma Ev 
odpavots brrapyei. 

#) Kol. 3,2: & dvw opovelte, pi ta Enl this yis. Und ib. v.5: Nexpwoate 
ody Ta peln bp@y za Em is ync. 

5) Röm. 8,13: si yap xara odpxa Lite, peilere dnodvroneıv" el ÖE myedparı 
as rpdeeis tod omparos Bavarodre, Eroesde. "Osor yip mvebparı Oeod dyovrat, 


odrot eisıy vioi Qeod. cf. Röm. 6,6. 
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auf den Geist sät, der wird von dem Geist das ewige Leben 
ernten.“ ') 

Also nicht bloß die Lehre von Körper und Seele, sondern auch 
das ganze eschatologische Vorstellungsmaterial floß, wie man sieht, 
aus dem jüdischen Hellenismus und mündete, den Weg durch die 
es volkstümlich gestaltende und in das Bewußtsein der Massen 
einführende Apokalyptik nehmend, schließlich ins Christentum ein. 


1) Galat. 6,8: örı onelpwy els Tv odpxa Eaurod Ex TTS vapxös Yeptacı adopav- 
6 2 omelpwv eis to nvedpa dx ob nvebuaros Yeplosrı Lwnv almvıov. 


1. 


DAS LEBEN IM GEISTE 
DES JÜDISCHEN HELLENISMUS. 


Die Therapeuten. 


Nun wird es wohl an der Zeit sein, die Frage aufzurollen, 
ob es tatsächlich Menschen oder ganze Gesellschaften gegeben habe, 
die, um sich zur Vollkommenheit emporzuläutern und „Bürger 
des Himmels“ zu werden, ein Leben führten, wie es der jüdische 
Hellenismus für die Erreichung dieses hehren Zieles vorschreibt? 

Allerdings, wenn man der Therapeutenschilderung, wie sie in 
dem unter den Schriften Philos uns erhaltenen Buche De vita con- 
templativa vorliegt, Glauben schenken will — und wer die religiöse 
Entwicklung, die das griechische Judentum von Anbeginn bis auf 
Philo genommen, mit einiger Aufmerksamkeit verfolgt, wird dem 
Kern dieser Schilderung die Wahrheit nicht absprechen —, waren 
Leute dieser Art in der ganzen Ökumene anzutreffen, da ja durch 
diese Vorbilder Hellas sowohl als auch die Barbaren der Voll- 
kommenheit zugeführt werden sollten, insbesondere aber in der Um- 
gebung Alexandrias, der Pflanzstätte und Hochschule der Thera- 
peuten.") 

Man hat aber alle möglichen Anstrengungen gemacht und 
macht sie noch heute, diese Schrift als ein christliches, aus dem 
dritten oder vierten Jahrhundert stammendes Machwerk hinzustellen, 
abgefaßt zum Zwecke der Verherrlichung des damals in Bildung be- 
griffenen christlichen Mönchtums. Und so glaubt man die Thera- 
peuten ein für allemal aus der Geschichte gestrichen zu haben. — 
In Wahrheit aber ist dies insolange ein Ding der Unmöglichkeit, 


{ 2) De vita cont. II, 474. 
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als es nicht gelingen wird, die ganze jüdisch-hellenistische 
Literatur, die ja vom Therapeutismus durchtränkt ist, 
und dadurch allein schon die Existenz von Therapeuten 
verbürgt, von ihrem Platze zu entwurzeln, ihr Alter zu 
bestreiten und sie gleichfalls erst aus christlichem Boden 
hervorblühen zu lassen. 

Konsequenter zum mindesten als die modernen Thherapeuten- 
bestreiter, ging der Kirchengeschichtsschreiber Eusebius zu Werke. 
Um in den Therapeuten die ersten Christen sehen zu können, 
machte er Philo selbst zum Bekenner des Christentums, und damit 
war implieite die ganze von diesem überlieferte jüdisch-hellenistische 
Gedankenwelt als ein Produkt des christlichen Geistes erklärt. Man 
kann eben nicht die Therapeuten zu Christen machen, ohne vor- 
her den Therapeutismus aus dem jüdischen Hellenismus gestrichen 
zu haben. Denn hat es einen jüdischen Therapeutismus gegeben — 
und daß es einen solchen gegeben, bezeugt jedes Blatt der jüdisch- 
hellenistischen Literatur —, dann ist es nicht einzusehen, warum 
es nicht Menschen gegeben haben sollte, die das von ihm aufge- 
stellte Ideal zu verwirklichen strebten? 

Da jedoch, wie die Dinge einmal stehen, das Mißtrauen gegen 
die Schrift De vita contemplativa, das hauptsächlich von jüdischer, 
mit den außerpharisäischen religiösen Strömungen innerhalb des 
vorchristlichen Judentums wenig vertrauter Seite geweckt wurde, 
in weiten Gelehrtenkreisen vorherrscht, so wollen wir für den 
Augenblick von dieser Schrift absehen und den echten, von jeder 
Anfechtung bislang verschont gebliebenen Philo selbst befragen. 
Vielleicht weiß er auch außerhalb dieser so sehr angefeindeten 
Schrift von Leuten, die ein so reines Seelenleben führten, wie De 
vita contemplativa es von den Therapeuten preist. 

Und da muß vor allem darauf hingewiesen werden, daß Philo 
nicht nur Leute kennt, die aus gleichem Streben zu gleicher Lebens- 
weise wie die Therapeuten sich in die Einsamkeit flüchteten, 
sondern sich sogar schon gezwungen sieht, den Mißbrauch, der mit 
dieser Weltflucht getrieben wurde, zu rügen. Wie wir bereits wissen, 
tadelt er einmal eine Klasse von Menschen, die sich nach einem 
einsiedlerischen, weltverachtenden Leben sehnen, bevor sie ihre 
Pflicht im öffentlichen Leben erfüllt. Kämpft erst, so ruft er 
diesen frühzeitig Weltmüden zu, den zu den höhern Kämpfen 
vorbereitenden Kampf im öffentlichen Leben vor dem beschau- 
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lichen durch, dann mögt ihr zu der andern, bessern Lebensweise 
übergehen! ’) 

Wir sollten meinen, daß hier deutlich genug die Existenz von 
Therapeutengesellschaften erwiesen ist. 

Ein andermal schaltet Philo, wo er die drei jüdischen Stamm- 
väter als Vorbilder den zum „Anschauen Gottes“ sich empor- 
läuternden Frommen voranleuchten läßt, die Bemerkung ein: Diese 
Klasse ist zwar gering an Zahl, aber von ganz außerordent- 
licher Bedeutung, so daß der ganze Erdkreis sie kaum zu fassen 
vermag, und daß sie zum Himmel emporragt. Denn von unaus- 
sprechlicher Liebe zum Göttlichen gezogen, steigt sie nach Er- 
forschung des Irdischen zur körperlosen geistigen Natur empor, ganz 
Geist und Vernunft.?) 

Hier sind, wie sich in der Folge noch klarer zeigen wird, die 
Therapeuten naturgetreu gezeichnet. — Damit man aber nicht ein- 
wenden könne, daß Philo bei dieser Zeichnung lediglich die drei 
Patriarchen der Vorzeit, nicht aber irgend eine asketische Gesell- 
schaft seiner Zeit im Auge haben mochte, wollen wir noch andere 
einschlägige, direkt auf diese Asketen sich beziehende Stellen aus 
Philo zu Rate ziehen. 

Er rühmt einmal von dem Leben dieser Asketen, daß es 
durch seine Weltüberwindung zu einem ewigen Feste werde 
und fügt hinzu: daß diese Gattung Menschen freilich nur 
gering an Zahl, daß aber gleichwohl sie es seien, die der 
Weisheit Fackel in den Städten anzünden und die Tugend im 
Menschengeschlecht erhalten und fördern, so daß das messianische 


) De prof. I, 551: IIpsrepov obv Eyumvasacde zal mpospehernjgate Tols Too 
Blov mpdypacıy löloıs Te al xorvols, xal yevdpevor moAttıxol ze xal olxovopıaol Öl 
AdEeAPWY dper@v olxovonnns Te xal modus ward moAAnv. mepiouolav, MY Eis 
Erepov xal dpeivo Blov dmoızlav Zorellacde. Tov yap rpaxtızov Tod Yewprtixod 
Blov, mpodywvd tıya dyWvos teheiorepou, “aAoy dLadANgat. 

2) De praem. et poen. II, 412: Todro d& 76 yEvos apıd pp. ev Eorıy OAlyov 
duvapeı d& moAb zal n£yıorov, be nd Anavra Tns yrs wbxAov abro ywpeiv dbvaodaı, 
oldver 8” eis oupavöv. Kat yap Tod Yewpeiv Epwrı xal ols Velos del ouveivar 
aaresynp£vov Adarw, Thy Öparhv brav Ämaaıv phaw drepsuvhsn wal dre&eidn, rpds 
nv dowparov al vontmv ebNbs petetarv, obdenlav TWY alo)1oewy Emaydpevov* 
AN dsov pEv tis boys dAoyov pedituevov, to 6° & xerdntar vobs xal Aoytapos 
Böyp TPIGYPWBEVOV. 
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Reich auf Erden erscheinen würde, wenn die Menschen überall 
ihnen nachstrebten.') 

Ein andermal, wo er von dem breiten und vielbetretenen Weg 
der Sinnlichkeit und dem schmalen, nur wenig begangenen der 
Tugend spricht und den Bibelspruch: „Dan wird eine Schlange am 
Wege sein“,?) dahin allegorisch deutet, daß hier die Schlange, wie 
die von Moses in der Wüste aufgerichtete Schlange,°) die alle 
Leidenschaft niederdrückende Enthaltsamkeit versinnbildliche, 
sagt er: die Wege der Enthaltsamkeit und der übrigen Tugenden 
seien nur sehr schwach betreten, denn nur gering sei die Zahl 
derjenigen, die ihn wandeln, die der wahren Philosophie folgen und 
unter Verachtung aller übrigen Dinge nur mit dem reinen Schönen 
Gemeinschaft pflegen.‘) 

In allen diesen Fällen wird von philosophischen Asketen ge- 
sprochen, und dies, in derselben Weise, wie De vita contemplativa 
von den Therapeuten spricht. 

Einen klassischen Beweis dafür, daß Philo therapeutische Ge- 
sellschaften nicht nur kennt, sondern auch immer wieder auf solche 
hinweist, als auf eine geistige Elite, die die erhabenen Lehren der 
Weisheit im Leben zu verwirklichen bestrebt ist, bietet die folgende 
Stelle: 


!) De septen. II, 279: Odrtor piv obv 6Alyos elolv Apıdpos, Zumbpeuug 
xara möleıs brotupöp.evor ooplas, Evexa Tod uM xard To mavreits oßeodelsav Aperiv 
&x Tod yEvous Ap&y dpavısdjvar EL 88 Tois OAlyoıs ouveppdvnadı ol Tavrayod 
wat Eyevovro, olous EBovAebdn Ybaıs, dvenlännror xal Avuraltıoı mävres, Spastal 
Ppovisews, Yalpovres tu au Al abro TO xaAoy Kal Todto mövov dyadoy fyodm.evor, 
a de Aa Umixoa al Lodla Wräv Äpyovrss, ebdarmovias Av al mölcıs Eyevovro 
peotal, TOy pEv 000 Abmns altız xal Poßwmv dueroyoı, mÄhpeIs dE av dnepyako- 
BEyWV yapds xal ebmadelas" ds undeva xarpov Zmikeimerv tod iapod Blou, mavre 
Ö8 Toy tod Eviavrod xbxAov elvaı &opriv. Dieselbe Mission wird in DVC. den 
Therapeuten zugeschrieben: sie sollen ja Griechen und Barbaren der Voll- 
kommenheit entgegenführen. 

2) Genes. 49,17. 

®) cf. De agrie. 1,315: öv dt Mwisews öpıv Tv Aovis dvavrlav drddentv, 
zapreplav — elodyet. Leg. alleg. I, 82: 6 8 doxntns Ödxverar pövov bp’ Movis 
al oxopriferau, ob Yavarosrar. Kat 2xeivos (der Sinnliche) p2v SWPooHuyN, 
ara 6yer, Yepameberar. 
FR 2 > “wo 1816: Al d& WnED zal SON pas: za TOV AAAWv dperüv 

% en are u Tor MAVTWS arpırror. "OAlyos yap Apıduög Eorı Thy adräs 
Deore, od nepiAnooprxasıy Avodws, xal mpös mivov To xardv Erarpelav Edevro, 
Toy dAwv draf ümdvrwv dAoyhsavres. cf. Leg. alleg. I, 84: "Arpınros ptv b Apernis 
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Die Guten und Weisen allein, sagt Philo, sind, wie die Schrift 
allenthalben lehrt, unmittelbare Geschöpfe Gottes. „Dieser ganze 
Thiasos entäußert sich freiwillig jedes irdischen Besitzes; noch 
mehr, er verachtet das Fleisch. Die Athleten, die den Körper gegen 
die Seele auftürmen, strotzen allerdings von Kraft und Gesundheit, 
während die Tugendkämpfer bleich, mager und abgezehrt sind. Sie 
trachten in Wahrheit die Körpermasse in Seelenkraft umzusetzen, 
um ganz Geist zu werden. Mit Recht wird das Irdische vernichtet, 
wenn man Gott gefallen will. Selten zwar ist diese Menschen- 
klasse, doch nicht unmöglich zu finden.“ ?) 

Das ist doch wohl ein ganz unzweideutiger Hinweis auf 
die allem irdischen Besitztum entsagenden, die leiblichen Bedürf- 
nisse auf das Allernotwendigste einschränkenden und nur der 
Seele lebenden Therapeuten, die in Wirklichkeit einen Thiasos 
bildeten! 

Aber selbst wenn alle diese und ähnliche Hinweisungen und 
Andeutungen bei Philo nicht vorhanden wären, die Existenz der 
Therapeuten könnte dennoch nicht in Frage gestellt werden. Sie 
kann es, wie gesagt, insolange nicht, als nicht der Therapeutismus 
aus dem jüdischen Hellenismus, dessen Seele er ist, ausgemerzt 
wird. Das zeigt sich deutlich, wenn man nach Kennzeichnung des 
Wesens des jüdischen Hellenismus die Therapeutenschilderung von 
De vita contemplativa näher ins Auge faßt. — Wir finden da ein 
naturgetreues Bild von der Gesellschaft der Therapeuten aufgerollt, 
das auf jeden, mit der Gedankenwelt des jüdischen Hellenismus 


xöpos, öAlyoı yap Balvovoıy adrdv. cf. Math. 7,13-14: Eiodere da Täs 
osrevjs möAns. Hrı mAareia 4 non, zal ebpbywpos 7 Ö6bog 7 drdyovoa els tiv 
aniwieıav, xal moAkot eisıv ol eisepyöpevon dl abrrs. Grı orevn A nöAn, zal TedAıppevn 
7 6806 h drmdyousa eis nv Cwiv, wat 6Alyoı elolv ol ebploxovres adriv. 
ef. Luc. 13,24. 

!) De mut. nom. 1,583: "Apa p£vror xal To moAlayod xatasxevaßdpevov 
adrW Ödypa ouvayeı, hrödorwvy, Örı pivwy Ayadıv zul GopWv Öntoupyds Lotıv 
(6 eds). Odros BE müs 6 Ylacos mv dx Tob dpddvon vricıv Laurov Exibv 
Apfpmrar, Aa xal mv oapxi plAwv "lıywpnxev. Edexrar piv yüp xal oppıy@vres 
adAnrai, To BoDAoy Entrereiyiaotes buyn To oWpa" dypol de xal drepbunxdtes xal 
xateoxeleteupevor Tpönov TIva ol And mardelas, als buyızais duvdpest al Tolg 
SWwparıxods Tövoug pooxexÄnpwadtes, xal el dei To dAndts elneiv eis &v eldos To 
ns buyiis avaludevres zal domparoı dtavola yeyovörss. Däelperar o0v eixdrws To 
yedöes zal varar\blerar, drav 6Aos Öl 6Awv 6 vols edapegteiv rpoednraı Neu 
omdvıov ÖE al To yEvos, val mölıs ebpioxbpevov, mANv ob döbvarov yevesdar. 
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nur einigermaßen vertrauten Beschauer anheimelnd wie ein längst 
erwarteter Gast wirkt. So wie der jüdische Hellenismus, verpflanzt 
auf den Boden Palästinas, essenische Gebilde hervorrufen mußte, 
so mußte er in seiner Urheimat, dem Lande philosophischer Be- 
schaulichkeit, zur Bildung therapeutischer Gemeinschaften führen. 
Und der Verfasser von De vita contemplativa braucht uns nicht 
erst zu versichern, daß er seinen Stoff. nicht durch phantasievolle 
Zutaten zu verschönern beabsichtige, sondern sich lediglich an die 
nackte Wahrheit halten wolle, gegen welche zu verstoßen auch 
der Beredteste nicht wagen dürfe.) Denn das Bild, das er uns 
entwirft, ist in Wahrheit eine unverfälschte Verkörperung des Thera- 
peutismus. 

Wer und was waren die Therapeuten und was strebten sie an? 

Es waren Männer, sagt uns der Verfasser von De vita contem- 
plativa, die in ihrem heißen Bemühen, ein unsterbliches und seliges 
Leben zu erlangen, ihr Eigentum aus freien Stücken den Söhnen und 
Töchtern, oder Verwandten oder sonstigen Bedürftigen überließen, 
da es ja billig, daß Menschen, die den sehenden Reichtum zu er- 
werben wünschen, den blinden Reichtum den noch Blinden über- 
lassen.) — Wenn sie nun ihres Vermögens sich entäußert hatten, 
so. flohen sie unverweilt, von nichts mehr angezogen, verließen 
Brüder, Kinder, Weiber, Eltern, weite Verwandtschaften, befreundete 
Gesellschaften, das Vaterland, darin sie geboren und erzogen, um 
sich den schädlichen Einflüssen, welche Gewohnheit und Umgebung 
auszuüben vermögen, zu entziehen. Sie verlassen jedoch nicht eine 
Stadt, um eine andere aufzusuchen, etwa wie Sklaven, die froh 
sind, ihren Herrn wechseln zu können, wenn sie auch dabei die 


1) De vita cont. II,AT1: a mposnxovra Alkw, pmötv olxodev Evexa TOD 
BeArıwsar mpoorwWels, & dpäv Eos dv omaveı xaAWv Erırnöevpdrwy dmacı Tols 
romrals xal Aoyopdpors, AAN Areyvüs abrjs repteyöpevos Ts AAmdelas, rpos TV 
old’ Grı xal 6 deivsrarog elmeiv amayopedscı. Aradinteov dt Önws xal Ötaywvıoreoy. 

2) ib. 11,473: "Böser yap tobg tov BA&movra nAodrov £E Erolnou Adßovras 
toy TUPAOY rapaywpnoar tols Erı tüs dtavolag tupAwrrouctyv. Dieses platonische 
Bild von dem blinden und sehenden Reichtum ist bei Philo sehr beliebt. So 
heißt es De agric. 1,509 von der gotterfüllten Seele od zupAöv mAodrov BAerousa, 
7a de xal opdöpa Ökvbepxoüsa zal Yaup.dlousa. De Abr. I,5: 5 pin tupdös Ad 
650 PAerwy rAodros. Vita Mos. II, 105 von Moses: ’AAN broAaßwv mevias buyixnjs 
Epyov elvar tov Ev tais ÖAaıs drodtyeodar Audrey Tod piv dis TUpAod ateppue 
zoy 68 BAenovra ns pboewg &keriunse xtı. cf. Vita Mos. II, 106. 
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Freiheit nicht erlangen — denn jede, selbst die besteingerichtete 
Stadt, ist voll wüsten Lärms, den der nicht zu ertragen vermag, 
der einmal von der Weisheit ergriffen worden ist —, sondern sie 
nehmen außerhalb der Mauern den Aufenthalt in Gärten oder ent- 
legenen Feldern, die Einsamkeit suchend, nicht etwa aus unüber- 
windlichem Menschenhaß, sondern weil sie den Umgang mit Men- 
schen, die in Wesen und Sitte von ihnen verschieden, für schädlich 
halten.') 

Die Therapeuten richteten also ihr Leben buchstäblich nach 
den Vorschriften des jüdischen Hellenismus ein, um. sich zur Voll- 
kommenheit emporringen zu können. Sie befolgten das Beispiel 
des ersten aller Asketen, des Henoch — man könnte ihn den 
Stammvater der Asketen, und im engeren Sinn der Therapeuten 
nennen — und der andern oben besprochenen biblischen Vorbilder, 
die, wie Abraham, Haus und Heimat, Eltern und Verwandte ver- 
ließen, um sich dem. Anschauen Gottes widmen zu können. 

Man wird sich erinnern, daß Philo bei Vorführung solcher im 
Lichte des jüdischen Hellenismus geschauter Vorbilder die Gelegen- 
heit wahrnimmt, denjenigen, die sich zu Gott erheben wollen, zu 
empfehlen, sich in die Einsamkeit zurückzuziehen, was ja die 
wahren Gottesverehrer stets denn auch befolgten, nicht etwa aus 
Menschenhaß — seien sie doch menschenliebend, wie nur irgend 
jemand — sondern aus Verachtung der Schlechtigkeit, die der große 
Haufe liebe. ?) 


!) De vit. cont. II, 474: Orav odv Exorwoı tay obaı@v, br” obdevös &rı deleuld- 
pevor, pebyovoıydneraotpentixaralındvresdbeipobs, texva, yuvalxas, 
yovels, moAvavdphrous ouyyevelas, pılızds eraıpelas, tüs narpldag, 
Ev als Eyevunlnsav xal Erpdonsav Ereıön To obyndes 6Axöv xal deiledaaı 
Suvarararov. Merorxtovrar ÖL 00x eis Erepav nölıvy — — näca yap mölıs 
xal 7 ebvonwrdtn ylucı Yopbpwv xal anp@v xal rapayav dnußtitwv, ds 0x Av 
Dbropelvar tıs dnas bmo ooplas aydels — AAAd teıyav ZEw morodvrar rüs 
Starpıßas Ev ahroıs h movayploıs, Epnhiav merdubwxovreg, od ÖLd rıva 
Bpnyenırndeupevnvpisavdpwrlav, dAAA dıd räüs dx av dvonolwvy to 
dos Emıpıdlas, dAuoıreleis zal BAaßepds elödrec. 

?) Eben dasselbe rühmt Philo von den Philosophen, die sich der Be- 
schaulichkeit widmen. So beispielsweise De Abr. II,4: ‘0 d2 doreiog Zuradıv 
anpdypovos InAwrns Blov yeyovas broywpel, xal piywov dyand, Aavddvev tobs 
noAlobs dEımv, od dıd nioavdpwrlav — pudvdpwnos yäp, el wat rıs üMdos — 
ara da ro mpoßeßinoda: xaxlav, nv moAds öykos dondlerau, yalpwv 
ptv Ep’ ols oreveıv AStov, Aumöwevos BE Ep” ols- yeyndevan xuddv. "Qy Evarı 
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Was strebten die Therapeuten an? 

Genau dasselbe, wonach sich die Asketen bei Philo so unsag- 
bar abmühen: Gott zu schauen und Bürger des Himmels zu 
werden! | 

„Die Gesellschaft der Therapeuten“ — heißt es in dem Buche 
De ir contemplativa — „verlange, im Schauen immer fort- 
schreitend, nach dem Anschauen des Wahren, überfliege die sicht- 
bare Sonne, möge aber niemals diesen Weg, der zur vollkommenen 
Glückseligkeit führt, verlassen. Denn die, welche sich der Be- 
schauung widmen, und zwar hicht aus Gewohnheit, noch über 
Aufforderung anderer, sondern von himmlischer Liebe hingerissen, 
sind wie Korybanten, von heiliger Begeisterung erfüllt, bis sie das 
Ersehnte schauen.“') — „Sie lieben die Beschauung der Natur, 
leben dieser und der Seele allein, als Bürger des Himmels und 


ouyxAeısdievos olnoı Ta moAAd xarayıever, pölıs räs xAıaıdöas brepßatvwv* 7) öt4 tobs 
Emıporrüvras ovveyeorepov EEw mölews mpoeAdwy, Ev povapyip moteital 
zas dtarpıßas, Fötov oupßıwrais ypWpevos Tols dmavros Tod yevous dvdpurwv 
dplotors, By TA piv oWmpara Brlucev 6 Ypövos x7ı\. Markanter zeichnet selbst 
der Verf. von De vita cont. die Therapeuten nicht, wie Philo hier und an anderen 
Stellen. cf. De praem. et poen. II, 411: Ei yap zw iv &ravw twv radav aeu- 
ns Eyvwxev lorasdaı dvdpwmog, zatappovisas Mdovav xal EmWupumv, EÜTPENL- 
CEodw Yyedywv dperaorpenti xal olxoy xal narplöa xal auyyeveis xal 
pllous. “OAxöV yap H ouvHhdera, wg Öfog elvar un xatanelivas dl, 
rosodrors Ev xbxAm plArpoıs arnoAnplels, by al Yavraolar tiv E&yyevop&vnv Tov- 
ylay av aloyp&v Enirmbsupdrwy mahıy dvaxıyiausı zal mvhpas EvabAous MV 
eneAnodaı xaA0v 7v, Evepydoovrar ..... Weitere einschlägige, die Bekannt- 
schaft Philos mit den Therapeuten dartuende Stellen sind schon früher erwähnt 
worden. 

!) De vit. cont. 11,473: 'T6 88 Yepareurıxöv yEvos BAeneıv del TpodLdaoxd- 
pevov, TS TOD Övros Veas Eoıdadw, zal tov alsdırov AArov brrepßarverw, xal unde- 
note my Tdgıy Tabıry Asınerw mpös Telelav äyousav ebönrpoviav. Oi d& Ext Yepa- 
melav lövres, odre 85 Eous, odre &x rapaxinsews 7) mapavesewv tıv@v, AAN Dr” 
Epwros Apraodevres obpavlou, xadanep oi Baxysvdpevor “al xapu- 
Bavrıövres Evdouoıdlougt, weypis Av To modobpevov Wöwsev. — Wörtlich 
u, fordert der jüdische Hellenismus von demjenigen, der die himmlischen 
Güter zu erwerben begehrt. cf. Quis rer. div. haer. 1,482. Die Seele muß 
allem Irdischen entsagen, förmlich aus sich selbst herausgehen waddrep ol 
xopußavrıavres xal xareyöpevor, Baxyeudeisa xal Rapopabens KATE 
Tıya rpopmtirov Eniderasudv. "Evdonowong yap xal obx Zrı odans &v &aurn) dta- 
volas, AAN Epwrı obpavip vesoßnpevng xal &xpepmvulas, rat Avw mpös 
abrov elAxuopevns, ERRIIENS Amelas xal Ev roolv dvasteAlobars, Iva ara Aew- 
pöpov Batvor Trs 6800, To yevkodar zwv Helwv xAnpovöp.ov. 
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der Welt, dem Vater und Schöpfer des Alls wahrhaft empfohlen 
wegen ihrer Tugend, die ihnen seine Freundschaft erwirbt, die der 
Frömmigkeit gebührende Belohnung, welche alles Glück der Welt 
übertrifft und den Gipfel der Seligkeit bedeutet.“ :) 

Und durch welche Mittel suchten die Therapeuten dieses hehre 
Ziel zu erreichen? 

Genau durch dieselben, die die Essener in Palästina und die 
philosophischen Asketen der griechischen Diaspora zu denselben 
Zwecken anwendeten: „Sie prägten ihrer Seele die Enthalt- 
samkeit als Grundlage ein, auf welche sie alle übrigen 
Tugenden aufbauten. Keiner von ihnen mochte vor Sonnen- 
untergaug Speise oder Trank zu sich nehmen, da sie das Philo- 
sophieren des Lichtes, die Befriedigung der leiblichen Bedürfnisse 
aber der Finsternis würdig erachteten; weshalb sie jenem den Tag, 
dieser einen winzigen Teil der Nacht widmeten. Einige unter 
ihnen, erfüllt von unbändigem Verlangen nach Wissen, fühlten nur 
jeden dritten Tag Bedürfnis nach Nahrung.“?) — Den siebenten 
Tag, den sie heilig hielten und festlich begingen, zeichneten sie 
besonders aus, indem sie an demselben, nachdem sie die seelischen 
Bedürfnisse befriedigt hatten, auch des Leibes pflegten. Sie aßen 
aber auch da nichts Kostbares, sondern frugales Brod mit Salz ge- 
würzt und tranken reines Wasser. Denn den Hunger und den 
Durst, die Tyrannen des menschlichen Geschlechtes, beschwichtigten 
sie, indem sie dem Leibe nur das Notdürftigste, das zum Leben 
Unentbehrliche gewähren. Sie aßen, um nicht zu hungern und 
tranken, um nicht zu dursten, jede Übersättigung, als für Leib und 
Seele schädlich, scheuend. °) 


!) De vit. cont. II, 468: Ospareur@y piv ön rept tosadra Yewplav donaoa- 
pivwv Yboews, xal av dv adın zul ıbuyi movn Buwodvrwv, odpavyod p&v zal 
x60u.0u moAıröv, rip 62 narpl xal nomtn Twv Olwv yynolwg ovoradlevrwv br’ 
dperns, Atıs Yıllav abrois mpoeSevnoev olxeıdratov yepas, xaroxdyallas rpoodeise 
mdons dpeivov ebruylas Em’ abrnv dxporıta pldvov eböaunovlag. 

2) De vit. cont. II, 476: "Eyxpdrerav 52 bonep tıva Yep£lıov npoxataßadduevor 
. ct boyf, täs alas olxodonoücıy Aperds. Litiov d2 7) morov oddeis Av abrWv rpo- 
Geveyzaıto mpo Tilo Oboewg, Emerön TO Ev Yilooopeiv drov pwrös xplvougıy elvat, 
GRoToUS de TAs owpatixäs dvayxas, 6dey tw pev Tpepas, tais d& Bpayb Ti pepos 
ans vortög Eveımav xTA. 

3) ib. 1,477: .... As yap d) phors bmeornoe tu Yuntu yevaı deonolvas, meivdv 
ze «al ölbuv, dronelosovraı, TWv els KoAuxelav Erıptpovres obßev, AAN adra-ıa 
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Ihre Wohnungen waren sehr einfach, sie entbehrten jeden 
Schmucks, da sie lediglich dem Zweck dienten: Schutz gegen Kälte 
und Hitze zu bieten. — Entsprechend dem Verlangen ihrer Be- 
wohner nach Einsamkeit, waren sie in einiger Entfernung vonein- 
ander angelegt, dabei aber doch nachbarlich genug, um Gemeinschaft 
pflegen und sich gegenseitig bei räuberischen Einfällen Hilfe leisten 
zu können. — Einfach wie ihre Wohnung, war auch ihre Kleidung, 
lediglich Schutzmittel gegen die Kälte des Winters und die Hitze 
des Sommers: für den Winter ein dicker Rock, für den Sommer 
ein leichtes Unterkleid oder ein Linnenkittel.’) | 

Die sechs Wochentage nun lebten sie abgesondert in ihren 
Zellen, jeder für sich mit philosophischen Studien beschäftigt, ohne 
ihre Türschwelle zu übertreten, oder auch nur hinauszu- 
schauen.?) An dem siebenten Tag jedoch kamen sie zu gemein- 
samen frommen Übungen und religionswissenschaftlichen Betrach- 
tungen zusammen. Der siebente Tag nämlich war der gemein- 
schaftlichen Erbauung und dem Unterricht gewidmet, der von den 
Erfahrensten, in die Religionswissenschaften Eingeweihtesten geleitet 
wurde.) Sein schmuckloser, rein sachlicher Vortrag befaßte sich 
mit der Erforschung des verborgenen Sinnes, der nicht auf der 


yphame, &v dveu Liv odx Zar. Dasselbe sagt Philo von den philosophischen 
Asketen. cf. De gigant. I,267: ”Evıan yap rpooteov, olov aba Ta Emirhösta, ols 
yp&pevor Ev dvdsws xal bytetvas duvnaoueda‘ Ta ÖL Meprrä Gxopaxıoteov xTA. 
Von dem Asketen Moses sagt Philo, Vit. Mos. II, 85: T’aorpl te yap Efw avayxaluv 
deop@v, obs 7 pbars Erakev obdev &yopriysı «A. — Und von den Asketen über- 
haupt De somn. I, 639: ortlwy xal noravy xal adro pdvov ray dvayxalwv Ep’ Goov 
pn vewrpllewv Äpyerar Apös, breepöntar meivav Ötysodar xal Öllos, YaAros re xal 
“pbos, zal 600 AAAa dvoxaprepnta drep Aperiis ATioews, Erormotarot. 

!) De vit. cont. 11,475,477. So auch die, Asketen bei Philo. cf. De 
somn. 1,639: £nAwral Tüv edropistdrwv, Ws und” Em’ ebreiet yAatvn more 
nn, zo Evavıiov dt tüg moAureieis, Gverdos Kal meydAnv tod Blov Inpiav 
yon.loat. 

ö e De vit. cont. II, 476: Täs ptv obv 8E Auepas Ywpls Exaotor povonp.evot 
“a Eavrols Ev tols Asydeioı movaornplars PiAosopodsı, TnYy adAcrov oby Drep- 
Batvovres, AN” oböe E5 dmöntou dewpoövres. Ebenso hielten es die frommen 
Asketen bei Philo, die sich in die Einsamkeit zurückzogen, um sich den 
störenden weltlichen Einflüssen zu entziehen, &v &vexa ovyxAnodpevos olxor Ta 
molAa xatapever, pölıs täs Ansıddas brrepßatvwv (De Abr. II,4). 

?) De vit. eont. II, A476: IpoeAday 8: 6 npeoßbraros xal Tv doyudrwv 
Eu meipdrarog, Öraleyerat. 
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Oberfläche des Ohres haften bleibt, sondern durch das Gehör in die 
Seele dringt und sich daselbst befestigt.) 

Es waren gelehrte Leute, die sich da allsabbatlich zu religiösen 
Forschungen zusammenfanden, echte „Mosesjünger“, die von 
frühester Jugend unterwiesen waren, die Wahrheit zu a und 
den Schein zu meiden,?) Menschen die ihr Leben und sich selbst 
der Wissenschaft und der Naturbetrachtung widmeten, „der heiligen 
Führung des Propheten Moses folgend“. °) 

Die ganze Woche befaßten sie sich, jeder für sich selbst, mit 
den heiligen Studien in ihren Semneien, in denen nichts Profanes 
zu finden war, sondern nur Gesetz Er Propheten und Ein- 
schlägiges, geeignet Wissen und Vervollkommnung zu fördern, *) 


') ib.e aa nv Ev Tois vonması dtepeuvnxis xal dteppmveowv axplBerav, 
Mrs oda Anpus bolv Epılave, AM“ Bl Axonc Enl boyny Epyerat, xar Beßatws 


ERLR.EVEL. 
?) ib. II,481: ot Mwüoews yyapımoı pepaßnudres &x TpWrns Mlıxlas 
Epäv aAndeias — ayeSandtr,toı Ötatelodvres. 


®) ib.: Es werden hier den Gelagen der andern Nationen die gemein- 
samen Mahle der Therapeuten gegenübergestellt, davaredeıxdrtwv Tov Läuv Blov 
al Eaurobs Eriorhpun zal Yewmpla TWv ig Ybsews npaypdrwv, xard ds tod 
rpopntouv Mwücews lepwrdrag banyioeıe. 

*) ib. 1,475: Ev &udorn d2 olalg Early Tepov, Ü xaletraı oepvelov xal nova- 
srhptov, &v db movobpevor TA Tod geuvod Blov nust/ipa teAodvrat, nöev eloxontLovres, 
Bin To1öy pin artlov, pndE tı Tav AWv 60a mpös Tas Tod obp.aros Ypelas dvayxaia, 
al\da vopous xal Adyın deonıodävra dın npopnrav, xalbpvous, xal cd 
Aida ols Enıorjun zal eboeßera ouvab&oyraı xal teleioövrar. — Was 
für Bewandtnis es aber hier mit den „r& &#AAa“ hat, darnach wird nicht 
geforscht; und doch wäre es von Wichtigkeit, dies zu eruieren: Daß unter 
diesen 74 Aa, „wodurch Wissen und Frömmigkeit gefördert und vollendet 
werden“, heilige Schriften gemeint sind, daran ist nicht zu zweifeln. Es 
wird ja hier ausdrücklich betont, daß in dem Semneion nichts anderes als 
heilige Bücher vorhanden waren: Moses, Propheten, Psalmen xat ta @AAa. Welcher 
Art aber waren diese anderen Erbauungsbücher? Wir wagen zu behaupten, 
daß darunter die Hagiographen zu verstehen seien. Ganz so bezeichnet noch 
der Enkel des Siraciden im Prolog zum Sirachbuch in kurzer Aufeinanderfolge 
dreimal das gesamte biblische Schrifttum mit: 6 vöpos xal oi npo@nreint, zal 
za aa mirpıa Bike. Er sagt einmal: lloArav xal peyXAwv Aniv da Tod vonou 
zal TÜV npOpNTwV xal Twv AAAwv xar’ abrobs /anloudnxörwy zrA. Und wieder: 
6 rannos mov "Insoös Ent mieiov Eaurov Öodg els te Tnv Tod vonnu xal tüv pop tüv 
zal twv dAAwv narplwv BıßXlwv dvayywaıy «ri. Und zum drittenmal, wo 
er von dem gesamten biblischen Schrifttum spricht, bezeichnet er dieses wieder 
mit: 6 vönos zul al npopnreia, anal ta Anına tov Bıßılwv. Zu der Zeit 
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so daß sie zu den sabbatlichen Vorträgen die erforderliche Vorbe- 
reitung mitbrachten. — Und so wissen wir denn auch schon, 
welches eigentlich der Inhalt der Vorträge war: Moses und die 
Propheten in Beleuchtug der Philosophie! Zum Überfluß wird uns 
ganz klar gezeigt, wie diese behandelt wurden: nicht anders als 
bei den jüdisch-hellenistischen Religionsphilosophen. Der Verfasser 
von De vita contemplativa berichtet nämlich hierüber: 

Über die. heiligen Schriften philosophieren sie, indem sie die 
väterliche Philosophie allegorisch erklären, da sie die 
Worte für Symbole tiefer, in denselben angedeuteter Wahrheiten 
halten. Sie besitzen auch Schriften von ihren Vorgängern, den 
Gründern ihrer Sekte, welche viele allegorische Denkmale hinter- 
lassen haben. Diese dienen ihnen als Muster, die sie nachahmen, so 
daß sie nicht bloß schauen, sondern auch selbst Gesänge und 
Hymnen zum Lobe Gottes in verschiedenartigen Rhyihmen ver- 
fassen.) — Die ganze Gesetzgebung scheint diesen Männern einem 


nun, als der Enkel des Siraciden seine Übersetzung abfaßte, hatte das 
hagiographische Schrifttum noch keinen besondern Namen, es war noch 
flüssig, hatte die Kanonizität noch nicht erlangt (ef. M. Friedländer, Griechische 
Philosophie im A. T. p.21sqg.). Ähnlich wird es sich wohl verhalten haben 
in der Zeit, als De vita contempl. verfaßt wurde. Wir behaupten nicht, daß 
die Ketubim dem Verf. von De vita cont. noch nicht in vollständiger Sammlung 
vorlagen, aber das behaupten wir, daß sie noch nicht als kanonisch, wohl aber 
als heilige Erbauungsbücher galten, ois &mıoräum xal ebaeßeıa auyabkovraı xal 
relewövrar. Wären aber die Hagiographen damals schon endgültig abgeschlossen, 
kanonisch als dritter Teil mit eigenen Namen den beiden ersten biblischen 
Teilen angereiht gewesen, er würde sie ebenso namentlich genannt haben, wie 
er Moses, die Propheten und die Psalmen nennt. Er tut dies aber ebenso- 
wenig, wie vor ihm der Enkel des Siraciden und sicherlich aus demselben 
Grunde. — Sind wir aber mit dieser unserer Vermutung auf richtiger Fährte, 
dann wird es sich wohl verlohnen, dieselbe energisch weiter zu verfolgen, da 
auf diesem Wege allein schon der untrügliche Beweis für den vorchristlichen 
Ursprung unserer Therapeutenschilderung, die ja ohne Zweifel ebenso, wie 


die Essenerschilderungen bei Philo und Josephus, nach überlieferten Quellen 
entworfen wurde. 


1) ib. II, 475: ’Evruyydvovres yap tols lepois ypdpmaoı PiAosopodsı, Tv märptov 
piAogoplav aAAnyopodvres, Eneiöh obuBoAa Ta ng bmrns Epnevelas vonllous: pboews 
droxexpuppevng, Ev breovolars önkoupevns. "Estı dt adrois xal suyypdpnara nalauwv 
avöp&v, ol Tijs alpesews dpymyerar yevöpevor moAAd pynpeia tis AAAmyopoupevng 
löeas dmeAtmov, ols wadänep TIolv dpyerbnots Ypbpevor, plpodvrat tig Tpoaıpesews TOV 
pömov. "Qor’ ob Yewpodcı pövov, AAAd al row Kopara xal Buvous els edv xTA. 
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organischen Wesen ähnlich; die wörtliche Auffassung vergleichen 
sie mit dem Leibe, mit der Seele aber den im Worte verborgen 
liegenden Sinn, wobei die vernünftige Seele anfängt, in den Worten 
wie in einem Spiegel zu schauen, indem sie die außerordentliche 
Erhabenheit der ihnen innewohnenden Gedanken kennen lernt und 
sich gewöhnt, die Symbole zu durchforschen und aufzuhellen und 
den nackten Inhalt denen, die dessen fähig, offen darzulegen und 
so auf scheinbar unbedeutende Veranlassung hin, das Verborgene 
in dem Sichtbaren zu erkennen.') — Die Unterrichtsmethode war 
die, daß einer eine Stelle aus der heiligen Schrift zur Erforschung 
vorlegt, oder eine von einem andern vorgelegte erklärt, während die 
Zuhörer andachtsvoll, in atemloser Stille lauschen, durch Zunicken 
und Anblicken merken lassend, daß sie die Ausführungen aufgefaßt, 
den Zweifel aber durch eine leise Kopfbewegung und durch den 
Zeigefinger der rechten Hand zum Ausdruck bringend.°) 

Wir haben also in den Therapeuten die geistige Elite des 
griechischen Judentums vor uns, die edelste Blüte, die der jüdische 
Hellenismus hervorgebracht: die himmlischen Menschen, die die 
höchstmögliche irdische Vollkommenheit dadurch erreichten, daß sie 
die körperlichen Kräfte in geistige umzusetzen sich abmühten, sich 
so zum „Anschauen Gottes“ emporschwangen und in demselben 
schwelsten. 

Als jüdische Hellenisten vom reinsten Wasser geben die Thera- 
peuten sich auch darin zu erkennen, daß sie die Siebenzahl hoch 
und heilig hielten. Um ihretwillen hauptsächlich zeichneten sie 
auch den siebenten Tag besonders aus, begingen sie alle sieben 
Wochen festliche Versammlungen und gaben so den alten Sabbat- 
und Festtagen einen neuen philosophischen Inhalt. „Sie versammeln 
sich“, so berichtet hierüber unsere Schrift, „alle sieben Wochen, 
indem sie nicht bloß die einfache Siebenzahl, sondern auch 
ihre Bedeutung überhaupt verehren. Denn sie wissen, daß sie 


1) ib. 1,483: Ai 62 Eönyhosis r®v lep@v ypappdtwy ylvovraı Öl brrovoudv 
&v alAnyopiaıs. Arasa yap 7 vonodeola boxei tois dvöpdaı tobrors Enızevar Lmp ATi. 

2) ib.: Intel tig tı tWv Ev Tois lepois ypapnasıyv, 7 al bm dAAov nporadev 
zı Enıkberar, Ypovrilwv pev obötv Emidelsews.. — — — Ol de dywpllaxdtes eis 
abroy, Em piäs xal rs abris oyedews Emipevovtes dxpoWvraı, TO pEv Guvievar xal 
zareıknpevar vedparı al PBAtpparı Braampaulvovres, Toy de Emaivov To Aeyovros 
Mapsrnri zal Ti oyeönvy repraywyf Tod rpoowmou, Tv BE Ötamöpnoıv Tpeparorepe 
xıvnosı ns repadls, zal Aupıw darrbAm is dekäs yeıpds. 5 
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ewig, rein und jungfräulich ist. Dieser Tag ist auch eine Vorfeier 
des erhabenen Festes der Fünfzig, dieser heiligsten und natürlichsten 
der Zahlen, die aus der Kraft des rechtwinkligen Dreiecks entstanden, 
Anfang der Erzeugung aller Dinge ist.“ ') 

Das aber ist ein unverfälscht jüdisch-hellenistisches, dem 
Mosaismus gewaltsam aufgepropftes Reis. Schon in den uns 
noch erhaltenen Fragmenten des Aristobul lesen wir in Bezug 
auf den Sabbat: Gott habe diesen Tag nur als Symbol der über 
uns waltenden Siebenzahl für heilig erklärt, in welcher wir 
Kenntnis der menschlichen und göttlichen Dinge erlangen; denn 
in der Siebenzahl bewege sich die ganze Welt der Tiere und alles 
Gewordenen. ?) 

Unverkennbar jedoch tritt es bei Philo zutage, daß hier Vor- 
stellungen der griechischen Philosophie herübergenommen und als 
genuin mosaische reklamiert wurden. Er rühmt einmal in aus- 
führlicher Weise die Kraft der Sieben, welche „viele Philosophen 
mit der mutterlosen, dem Haupte des Zeus entsprungenen jung- 
fräulichen Siegesgöttin, die Pythogoräer aber mit dem Lenker des 
Alls vergleichen“,°®) und fährt dann fort: „Dieses und noch mehr 
wird über die Sieben gesagt und philosophiert. — Sie wird geehrt 
von den Berühmtesten der Hellenen und Barbaren, die sich mit 
mathematischen Studien befaßten; vor allen aber von dem 
tugendreichen Moses, der ihre Schönheit in den heiligen Ge- 
setzestafeln beschrieb und sie in das Bewußtsein der Nachwelt ein- 
zeichnete, indem er befahl, nach je sechs Tagen den siebenten 
heilig zu halten, sich an demselben aller körperlichen Arbeit zu 
enthalten und sich ausschließlich mit ernstem Nachdenken zur 


) ib. 1,481: Odror To pev npwrov Adpotlovraı dl Enta EBdoudöwv, od OVov 
nv AmAnv EBdopdda, add zal rnv öbvanıy reinndres. Ayvnv ydp xal deındpdevov 
abrnv Isacw. "Estı 82 mpoeöpriog weylsng &opräis, My Tevrmxovräs &ayev, Ayıı- 
Tatog xal YuostmWbraros dpıdu@v, &% is Tod öploywviov tptymvon duvapewmg, Orep 
EoTlv Apyn TNs TWV ÖAwv yevkocws xal HVoTdoswe. 

?) Ap. Euseb. Praep. ev. XIII, 12,9-16: Ataoeodpnxe 8% Tuiv tabenv Evvopov 
Evexev ommelov Tod mepl fpäs EBädnov Adyou xadeorhros, Ev W yvacıy Eyonev dvdpw- 
rlvov xal delwv mpaypdrwv. Al EBdopddwv dt al näs 6 xdamos “uxkeltat Tv 
Ewoyovoupevwv Kal TWY puopdywv imdyrwv, 

x a mund. opif. 1,24: Al iv alrlav ol mv &@AAnoı Yildonpaı ray dpıdnöv 
solo) ESoporodst Ti Aprropr Nian xat Iapdevp, Mv & Tis 709 Arös xevains 
avapavivar Abyos Eyzı, ot dt Ivdayöpeior co Hyepive tüv suurdvrwv. 
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Besserung der Sitten und Prüfung des Gewissens zu beschäftigen.“ ') 
Und an einer anderen Stelle: „Deshalb fabulieren auch die Pytha- 
goräer, die Siebenzahl sei eine ewige Jungfrau, ohne Mutter, da sie 
weder geboren sei noch gebäre. — So ruhte Gott am siebenten 
Tage von allen Werken, die er geschaffen.”) Das will sagen: Gott 
hört auf, Sterbliches zu bilden, wenn er anfängt, Göttliches, der 
Siebenzahl Angemessenes zu schaffen. Die Moral davon aber ist: 
wenn das heilige, die Sieben betreffende Wort in die Seele dringt, 
so tritt die Sechs und alles Sterbliche zurück.“ Mit Recht sage 
die Schrift: „Und Gott segnete den siebenten Tag“, die Begründung 
hinzufügend; „denn an ihm ruhte er von allem Werke, das er zu 
schaffen begonnen“, da mit ihm .die Schöpfung der sterblichen 
Dinge vollendet gewesen. Und in Wirklichkeit verhalte es sich so; 
wenn die Sonne der Tugend, das wahrhaft glänzende und göttliche 
Licht, aufgehe, dann werde das Aufkommen des entgegengesetzten 
Wesens verhindert. °) 

Die alten Sabbate und Festtage wurden also beibehalten, aber 
ihre bereits antiquierte, in der Diaspora kaum mehr verstandene 
oder gewürdigte historische Bedeutung war vor dem neuen ihnen 


1) ib. 1,30: Tadra xal mAelw Atyerar xal Yrooopeitar tept mepl EBöopdöog, 
av Evexa tipns mev &ayev dv ch pbosı Th avwrdw, Tipäraı öE xal apa Tois 
doxıpwradrois ray "EAAMywv zal Bapßdpwv, ol nv padnparany Eristnumv drano- 
yodsıv. ”Exrreriunrar 82 bmo tod pılaperou Mwüocws, ös To xaANos abrTs dveypadev 
Ey zals iepwrdtois tod toD vönov orhAaıs, Tals d& dtavolars ray bp’ abrov indvrwv 
&veydpake, di E5 Auepwv xehebons äyeıy lepäv EBddpmv, ano Tüv ANwv aveyovras 
Zpywv dan zara Chemo Blov xal mopiawov, Evi novw oyoAdlovras uw YPiÄogopeiv 
eis BeAtiworv 7I@v, zal Tov Tod auverdöros Eleyyov. 

2) Genes. 2,28qq- 

3) Leg. alleg. 1,46: 7) d& ye Eßdopds obre yevyz rıva tüv Evrös dexddos 
dpdp@v, odre yevyäraı bnd zıvog. Ilap 6 pudebovres ot Lludayöpeioı ti deırapdevo 
zal dphropı abrnvy dmeindlousıv, Örı obre drexufdn, odre dnoreerar. „Karenausev 
odv ry EBöden Audpa amd ndvrwy av Epywv abrod Gy Emotnoe.“ Toöro d& Earl 
zordto" ta Hynra yevn naberaı mAderwv 6 Yeds, brav Apynraı notelv a Bein, zul 
EBdouddos wboeı olxeia. “H d& zpös za 7Nos Amddocts korı ranadın" Orav Erıylvnta, 
en buy 5 ara EBdondda Ayıos Abyos, Entyerar I Eas nal oa Vyrta Tour motelv 
dort. — — ’Opdös odv Eon, Gr „unv EBöspmv nöAdynae te war Tylaoev, Grı Ev 
abrij xartmausev ind rdvruy @y Epywy abrod by fpsaro 6 Neös noimoaı“. Altia 
Öl Mv edAdyiords te xal Ayıos yeyovev 6 zara ro EBdopoy xal teleiov püs dywv 
saurov, Emel dv tabın ti Ybosı naberar fh) tüv Iynrav oborasıs. Kat yap obrws 
Eye: brav Avarelin Yeyyos TTs dperis To Aapımpov zal Yelov Ovrws, Ameyerar Ting 
&vavılas pbsewg 7 yeveoıs. cf. II, 484. 


280 Therapeutinnen. 


gegebenen philosophischen Inhalt stark in den Hintergrund ge- 
treten. Diesen neuen Inhalt jedoch hielten die hellenisierenden 
Juden und ihre Geistesaristokratie,' die Therapeuten, als die rich- 
tige Interpretation des Mosaismus — sie werden ja, wie wir ge- 
sehen, als die „Mosesjünger“ gepriesen — für den ursprünglichen, 
von Gott selbst den Festen gegebenen: war doch der Mosaismus 
gottgeoffenbarte Philosophie, die Philosophie der Philosophie und die 
griechische Weisheit nur ein matter Abglanz derselben. 

Eine ganz neue, auf jüdischem Boden sonst ganz unerhörte 
Erscheinung tritt uns in den Therapeutriden, den weiblichen 
Therapeuten, entgegen. 

Auch dem andern Geschlecht wurde die Möglichkeit geboten, 
sich zur therapeutischen Vollkommenheit emporzuheben. Weibliche 
Mitglieder durften, gleichberechtigt mit den männlichen, an den 
Vorträgen und heiligen Mahlen teilnehmen und mitwirken. Frei- 
lich, auf palästinensischem Boden wäre eine solche Erscheinung 
- kaum möglich gewesen. Auch hier hat der jüdische Hellenismus 
pfadbereitend und befreiend gewirkt. . Der Verfasser unserer 
Therapeutenschilderung berichtet in bezug auf die Therapeutinnen: 

Auch die Frauen hören der Sitte gemäß den Vorträgen zu, 
wenn sie nämlich, von demselben Eifer beseelt, derselben Lebens- 
weise huldigen.') — Es sind meist bejahrte Frauen, von jung- 
fräulicher Reinheit, die nicht wie gewisse griechische Priesterinnen 
aus äußerem Zwang ihre Jungfräulichkeit bewahrten, sondern aus 
freiem Antrieb, aus Eifer und Streben nach der Weisheit, 
mit der zusammenzuleben sie sich-sehnen, die Freuden 
des Leibes gering achten, nicht nach sterblichen sondern 
nach unsterblichen Sprößlingen verlangend, welcheallein 
die gottgeliebte Seele gebären kann, befruchtet von den 
geistigen Strahlen des Vaters, durch die sie die Lehren 
der Weisheit zu schauen vermag.’) 

Hier sehen wir jüdisch-hellenistische Theorie in die Praxis 
umgesetzt. — Das mag uns Philo demonstrieren. Er spricht ein- 


') De vit. cont. 11,476: Kat yap xal yuvalzes 2 &ous auvarpo@vrar, zov 
abroy CnAov xal nv abrhv mpoalpeow Zyonsar, 

?) ib. 11,482: Zuvestövrar dt xal yovalzes, bv mielora ynpaat rapdevor 
royydvoust nv Ayvelav, obx Avdyan, zaddrep Zvıar TWv rap’ "EiAnowv tepeıwv, 
ötayuAdiacar pärdoy 7 za Exobarov yvopnv, dia de EnAov xal molov ooplas, N 
sunßmdv omonödlousı, TWv mepl söpa.ndovöv WAdynsav, od Hynrav 
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mal — als hätte er unsere Therapeutinnen im Auge — von der 
Witwe, bei welcher der Prophet Elia einkehrte,') als von einem 
Weibe, das wie Thamar alle Leidenschaft in sich unterdrückt und 
ihnen obgesiegt hat, und führt dann mit Beziehung auf Thamar, die 
als Witwe im Hause ihres Vaters bleiben sollte, fort: „Auch ihr ward 
befohlen, sich als Witwe im Hause ihres einzigen und errettenden 
Vaters niederzulassen, um dessentwillen sie den Umgang und 
Verkehr mit Sterblichen aufgibt, und so aller mensch- 
lichen Vergnügungen entrückt, göttliche Sprößlinge 
empfängt und, gefüllt mit dem Samen der Tugenden, 
schwanger wird und edle Handlungen gebiert. Wenn sie 
dieselben einmal hervorgebracht hat, erhält sie trotz der 
Gegner den Kampfpreis und wird als Siegerin erklärt, 
indem sie die Palme als Symbol des Sieges davonträgt.“?) 

Das klingt nicht nur wie eine Aufforderung an das weibliche 
Geschlecht, sich der jungfräulichen therapeutischen Lebensweise zu 
widmen, es scheint uns sogar — zusammengehalten mit dem eben 
aus De vita contemplativa zitierten, die Therapeutinnen betreffen- 
den Passus — die Existenz jüdischer .Therapeutinnen zu kon- 
statieren. 

Solche Aufforderungen kommen aber bei Philo keinesweos ver- 
einzelt vor. So beispielsweise bezeichnet er einmal Leah, die Gattin 
Jakobs, als die Leidenschaftslose, die von den der Sinnlichkeit 
Ergebenen gehaßt, dafür aber der Freundschaft Gottes gewürdigt 
werde: von Gott empfange sie den Samen der Verständigkeit, werde 
schwanger und gebäre schöne, des Erzeugers würdige Gedanken. 


exyöovwv, AAN ddayarwy Öpeydeisaı, d pivn riateıv dp kauıns ola te Eorıv 
n YenpıAns buyn, omelpavros eis abriv axrivas vortäas To TaTpog, als duvnaeral 
Yewpeiv TA ooplas böypara. 

2rL Reg. 17,10. 

2) Quod deus imm. I, 293: Mepipntar 62 toüro “al 7 Ev Tais Baoıelars 
Evruyydvovoa ta rpophen yavf. Xnpa 8° Zorıv, ob’ Tv Yanev Mpels, Drav avöpös 
Eprun yevnran, Aa Tu Ynpebzıv my pleipövrwy zat Aupatvonevmy nv Ordvorav 
radov, Borep xat 7 napı Mwöet Odwap. Kat yap rabrn nposterazraı yrpevoben 
xadeleodaı Ev tw Tod Wovon xal owripns ol Tarpös“ Bl Ov del zaralımodoa tag 
av Yvnray oyvouolas zal Önıllas, Nphnyuwrar ev Xal XeyYpevxev dvipw- 
rlvwv Ndov@v, napadeyeraı BE delayyovnv, zal rÄNpoup.EvN T@y Tis dpernis 
Sreppdrwy, xVopopet al Whölveı xaAds npdkes. "As brav dnorexn, Ta ward tüv 
avrırd\av alperaı Bpaßeia, zal virnpöpos dvaypdperar, sbpBoAoy Ertpepop.evn Yolvıra 
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Hieran knüpft nun Philo die mahnende Lehre: „Wenn du, o Seele, 
Leah nachahmst und das Sterbliche von dir weisest, so wirst du 
dich notwendigerweise dem Unvergänglichen zuwenden, der dich mit 
allen Quellen des Schönen befruchten wird.“') 

In naher geistiger Verwandtschaft zu den Therapeuten, ohne 
vielleicht ihre asketische Lebensweise zu führen, stehet die bereits 
besprochene Klasse von Allegoristen, über welche Philo die volle 
Schale seines Unmuts ausgießt, weil sie, wenn sie sich zum klaren 
Erfassen des geistigen Gehaltes der heiligen Schrift durchgerungen, 
von der Menge der Gläubigen sich lossagen und die diesen heiligen 
religiösen und nationalen Zeremonien und Institutionen verwerfen. 
— Diese Allegoristen unterschieden sich nach allem, was wir aus 
Philo über sie erfahren, von den Therapeuten hauptsächlich darin, 
daß sie, sobald sie den geistigen Kern des Mosaismus aus dem 
biblischen Schrifttum herausgeschält, die Formen zertrümmerten, 
während jene mit dem konservativen jüdischen Hellenismus die 
nationale Hülle nach wie vor pietätvoll wahrten, sie nur mit neuem 
Inhalt füllten. 

An die Schriftworte: „Gott sprach zu Abraham, ich werde 
deinen Namen groß machen“,*) knüpft Philo die folgende Betrach- 
tung: „Das will, nach meiner Meinung, lehren, es sei ebenso ein 
Vorzug, gut und edel zu sein, als von Vorteil, es auch zu scheinen. 
— Wem Gott beides gewährt: tugendhaft zu sein und es auch zu 
scheinen, der ist wahrhaft glücklich und von wahrhaft gutem Ruf. 
Denn wahrlich, ein guter Ruf ist nicht gering zu achten. Ein 
solcher wird jedoch nur demjenigen zuteil, der die nationalen 
Gesetze und Gebräuche hochhält und es nicht wagt, etwas an ihnen 


!) De poster. I, 251: Ar xat Aclav puoıx@s elodyeı „uiooupevnv®. Ods yap 
72 pirpa rwv zard "PaynA, Thv alsdnsıw, Movov Enayerar, Tobtous 0bx Aykyerat 
1 Exrtös ray madöv Azla. Arörep oxopaxılöpevor pısodsy adrmvy* zn SE 7 mpög 
To yevvırov aMorplwars, mpüs Yeöv olxelwarv elpydoaro. Ilap od a Ypovnsews 
rapndsapevn oreppara wWölver, za dmoriateı audäs al delas Evvolas Tod yeyvd- 
savros marpös. "Eav odv al ab piumaanevn Aslav, & Luyh, Ivnta dmootpaprs, 
€: dvayans Emtorpebn mpös Tov Apdaprov, üs ÖAus Ennpßphaeı oor Tas Tod xaAnd 
rnyds. — Hierzu vergleiche man De cherub. I, 140, 146sqq., wo Philo die 
Patriarchen mit ihren Weibern zusammenwohnen läßt: wie die Therapeuten 
mit den Therapeutinnen. Die Weiber, die der Leidenschaft abgestorben, sind 
hier und auch sonst bei Philo verkörperte Tugenden, würdig des Zusammen- 
wohnens mit den Weisen. 

2) Genes. 12,2. 
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zu ändern. Es gibt aber Leute, welche die geschriebenen 
Gesetze für Symbole geistiger Lehren halten, letztere mit 
aller Sorgfalt aufsuchen,') erstere jedoch verachten. Solche 
Menschen kann ich nur tadeln. Denn man muß auf beides bedacht 
sein: auf Erkenntnis des verborgenen und Befolgung des offen- 
liegenden Sinns. Sie aber leben ganz für sich, als wären sie in 
einer Wüste, oder wären körperlose Seelen, wüßten nichts von der 
Stadt, vom Dorfe, nichts von ihrem eigenen Hause, nichts von 
dem Verkehr mit andern Menschen; sie wollen die An- 
‚sichten der Menge überfliegen und die nackte Wahrheit, 
wie sie ansich ist, erhaschen;”) während doch die heilige Schrift 
sie auffordert, für einen guten Ruf Sorge zu tragen und nichts an den 
Gesetzen abzuändern, die von außerordentlichen und gottbegeisterten 
Männern gegeben worden sind. Denn wenn auch unter dem Gebot 
der Feier des siebenten Tages der tiefere Sinn verborgen ist: daß 
der Gottheit allein Tätigkeit, der Kreatur aber Leiden zukomme, ’) 
so dürfen wir deshalb doch nicht die Vorschriften bezüglich der 
Heilighaltung desselben verletzen. Wir dürfen demnach an diesem 
Tag kein Feuer anzünden, die Erde nicht bebauen, keine Lasten 
tragen, keine Anklagen einbringen, keine Schulden eintreiben und 
ähnliche Dinge nicht verrichten, die an Wochentagen gestattet sind. 
Und wenn die Feier- und Festtage eigentlich nur Sinnbilder der 
Seelenfreude und der Dankbarkeit gegen Gott sind, so dürfen wir 
deswegen doch nicht die üblichen Feierlichkeiten und Gebräuche 
aufgeben. Und wenn die Beschneidung im Grunde nichts anderes, 
“als die Entfernung der Leidenschaft, Wollust und aller gottlosen 
Gedanken bedeutet, so dürfen wir darum doch nicht den anbe- 


!) De migr. Abr. 1,450: Eiot ydp rıves ol Tobs brtods vönous obu.ßoAa 
vonrav npaypdrwy broAlanßdvovres, Ta pEv Ayav Arpldwoav, Tüv dt padbp.wg 
BAY Bprav. 

2) ib.: Novi d& Wonep Ev Epnpla xad” kavrobs pövor Lüvres, 7 damparoı 
Luyal yeyovöres, zal pite mölıv phte AOenv pnt’ olalav pite onvolwg Vlacov 
aylpmrwyv elöntes, Ta 8oxodyra rois noAlois brorpbibaytes, NY dANYELaY Yupvnv 
abcnv Ep’ Eaurns Epebywoıy. Ebenso heißt es De vit. cont. II,483sq. von 
den Therapeuten: Sie suchen den verborgenen tiefen Sinn zu erforschen, wobei 
die vernünftige Seele anfängt wie in einem Spiegel zu schauen, xal ta pev 
oHu.ßoAa drantbEasa zal diaxarbbaoa, yupva GE els PO rpoayayodca taenı- 
Ybp.ıa, Tols Öuvanevoıs &% Lixpäs LTOUYTCEWE TA dyayT) dld TOy YavepWy Vewpeiv. 

3) De migr. Abr.l.c.: Mn yap drtı 7 EBödum dvvdpews piv Ts mepl To 
dyevvnrov, anpablas d8 Tis mepl TO yevvntov Öldaypd Eorı xTA, 
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fohlenen Brauch mißachten. Denn wenn wir bloß den höheren 
Sinn festhalten wollten, so müßten wir ja auch dem Tempel und den 
unzähligen andern notwendigen Feierlichkeiten entsagen. Allein, 
man muß den Wortsinn für den Leib, den geheimen Sinn 
für die Seele ansehen. Sowie man nun für den Körper, als die 
Behausung der Seele, Sorge trägt, so muß man auch den Wort- 
sinn achten. Denn nur wenn dieser befolgt wird, kann man 
auch die geheime Wahrheit klar erschauen, davon zu schweigen, 
daß man nur auf diese Weise dem Tadel der Menge entgehen 
kann.) 

Das ist nun wieder eine andere, in wesentlichen Stücken aller- 
dings den Therapeuten ähnliche Religionspartei. Sie ähnelt ihnen 
darin, daß sie wie jene das geschriebene Gesetz für Symbole tief- 
sinniger geistiger Lehren ansah, diese erforschten und die nackte 
Wahrheit, wie sie an sich, zu erfassen sich abmühten, daß sie 
ferner, um in der Welt der Ideen ganz ungestört leben zu können, 
von den übrigen Menschen sich völlig abschlossen, ohne jedoch in 
irgend eine, sei es profane oder heilige gesellschaftliche Verbindung 
einzutreten. — Es wäre aber gründlich verfehlt, sie deshalb für Thera- 
peuten anzusehen, wie dies Gfrörer tut.”) Denn wenn sie auch in 
der allegorischen Auslegung der Schrift und darin, daß sie sich 
von der übrigen Welt abschlossen und in sich selbst zurückzogen, 
den Therapeuten zum Verwechseln ähnlich waren, so unterschieden 
sie sich wieder gründlich von ihnen in der Hauptsache, auf die es 
eben ankommt: während nämlich die Therapeuten, obgleich auch 
sie in ihrer Schriftauslesung die reine, hüllenlose Wahrheit zu 
ergründen suchten, dennoch Sabbat und Festtage, auch nachdem, 
oder vielmehr gerade nachdem sie deren eigentlichen geistigen 


) ib.: AA ypn tadra piv owparı Lorzevar vopilerv, buyn dt 
Exelvaı boxep oby oWmmaros, &meröh Luyns Eotıy olxos, mpovonteov, oürw xal Wv 
enrav vopwv Emimeinteov. VoAartonevwv yap Tobrwv AptönAdtepov zal Exelva 
ywasdnserat by elsı odror odußoAa, npös Tu Kal tas dmd wmv moAAWv pewtbers 
za xarıyoplas anodıöpioxeıv. Fast buchstäblich dieselbe Auffassung der mos. 
Gesetzgebung wird in De vit. cont. II,483 den Therapeuten zugeschrieben. 
Da wird von ihnen gerühmt: "Arasa yap 7 vopodeoin doxet tois dvöpdsı tobrors 
gorxevar Cop" xal o pa piv Eyeıv täs bntas dtardkeıs, puyhv 68 Tov 
Evanoxeımevov tais Atkeoty duparoy vody, 2v o Npfaro # Aoyımn Luyh 
Ötapepövrws Ta olxein Yewpeiv, Hbanep Ark KATITTPOV TWY Övopdrwy ATA. 


?) Gfrörer, Philo I, 106, 
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Gehalt erkannt, über die Maßen heilig hielten und feierten,') ver- 
warfen jene dieselben. Wegen dieses Rests nationalen Bewußtseins, 
wegen ihrer Heilighaltung überlieferter religiöser Institutionen werden 
die Therapeuten in De vita contemplativa so sehr gelobt, wogegen 
die radikalen Allegoristen, eben weil sie die von gottbegnadeten 
Männern der Vorzeit eingesetzten Zeremonien mißachteten, von 
Philo scharf gerügt werden. Es darf ferner nicht übersehen werden, 
daß die Therapeuten, bei all ihrer Sehnsucht nach einsamer Be- 
schaulichkeit, sich gleichwohl zu gesellschaftlichen Gruppen zu- 
‚ sammenfanden, daß sie nur in den Werktagen jeder für sich 
lebten, mit heiligen Studien beschäftigt, alle Sabbate und Festtage 
aber zu gemeinschaftlichen gegenseitigen Belehrungen und frommen 
Übungen zusammenkamen; wogegen jene philosophischen Radikalen 
jeden Umgang mit andern verschmähten, allen wie immer gearteten 
Thiasen aus dem Wege gingen.’”) — Es waren eben jüdische Philo- 
sophen, die das Gesetz — wie später nach demselben Beispiel der 
Paulinismus — geistig nahmen, es in reine Philosophie und Ethik 
auflösten und im praktischen Leben die letzten Konsequenzen 
dieser Schriftauslegung zogen, indem sie die bedeutungslos ge- 
wordenen Formen verächtlich bei seite schoben, alle nationalen 
und religiösen Gebräuche verwarfen und sich so außerhalb der 
jüdischen Gemeinschaft stellten: daher der schwere Tadel 
Philos! ?) 

Diesen Allegoristen wollten die neuen Lehren nicht mehr in 
die alten engen Formen passen; sie sprengten diese. Die konser- 
vativen, noch nationalgesinnten hellenistischen Juden strengten sich 
an, das alte Kleid mit Lappen von neuem Tuch zu flicken; aber 
die Lappen rissen wieder vom Kleid, und der Riß ward ärger. Der 
in die alten Schläuche gefüllte junge Wein machte die Schläuche 
bersten und sie kamen um:*) die neuen Religionsanschauungen ver- 
langten eben auch nach neuen Formen. 

Die jüdisch-hellenistische Schriftauslegung war aber dem Be- 
stande des nationalen Judentums um so gefährlicher, als sie sich 


1) De vita cont. II, 477: nv d& EBdopnv nuvlepdv rıva xal mav&oprov voplLovres 
eivar EExıpdrou yepws Msımbaasıy ai. cf. ib. 11,481. 

2) De migr. Abr. 1,450: pie suvolws Yacov dvdpurwv elödten. 

3) Der Tadel gipfelt in dem Vorwurf, daß sie sich von der Gemeinschaft 
jossagen: 7% doxodvra Tols roAkois brepxbıbavtes. 

#) cf. Math. 9,16—18; Marc. 2,18-22; Luc. 5,33—38. 
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des ungeteilten Beifalls selbst der konservativen Parteien der griechi- 
schen Diaspora erfreute, von diesen sogar als die einzig richtige, 
von Moses selbst überlieferte erklärt wurde. Aber ihr Herz hing 
dabei noch immer pietätvoll an den „von heiligen und größeren 
als heute lebenden Männern der Vorzeit eingesetzten“ nationalen 
und religiösen Institutionen, für die sie ehrwürdige Scheu ver- 
langten. Sie hielten den allegorisch erforschten Geist des Gesetzes 
sehr hoch, aber seinen Leib, den Wortsinn, wollten sie dessenun- 
geachtet nicht angetastet, sondern sorgfältig gehütet wissen, da man 
ja sonst ins Uferlose gerate und die Nation mitsamt der ihr ge- 
wordenen Weltmission zerstöre. Wollte man, ruft Philo jenen 
radikalen Allegoristen zu, die mit der Vergeistigung des Gesetzes 
alle hergebrachten religiösen Formen sprengten, bloß den höheren 
Sinn des Gesetzes festhalten, dann müßte man den Tempel und die 
zahlreichen übrigen religiösen Bräuche über Bord werfen!') Das 
Ende wäre das religiöse Chaos! 

Wohin in Wirklichkeit eine so schrankenlose Religionsphilo- 
sophie, ein so skrupelloses Brechen mit allen religiösen Traditionen 
führte, das hat uns Philo an andern jüdischen Radikalen gezeigt, 
gegen die er wiederholt ein vernichtendes Verdikt fällt: weil sie in 
ihrem törichten Wissensdünkel nicht nur das mosaische Gesetz, 
sondern sogar den Gott, der es gegeben, verwerfen. Vor diesen 
falschen und verderblichen Lehrern kann er die Gläubigen nicht 
genug warnen.”) Sie gehen, sagt er, in ihrer Verruchtheit so weit, 
daß sie nicht bloß himmelstürmende Lehrmeinungen auftürmen, 
sondern auch die Frommen in Israel zu verführen trachten, indem 
sie ihnen Führer und Lehrer böser Werke aufzwingen.°) 

Daraus, sowie aus dem Umstande, daß Philo wiederholt Ge- 
legenheit nimmt, um gegen diese völlig entnationalisierten, vielfach 
sogar antinomistisch gerichteten Parteien zu polemisieren und ihnen 


') De migr. Abr. I, 450: oüs 6 tepös Adyns dıödaxeı xpnaris droinbews 
Teppovrixevar, zul prdev T@v Ev rols &decı Absıy, A Yeonearoı xal mellous Avöpes 7) 
“ad” inäs Kpioav. — — ’Erel zul che nepl 7o tepöv Ayıorelag xal nuplwv AAAwv 
apeAtsopev, el wövors npostkopev Tols brrovondv ÖnAoup£vars. 

”) Hierüber M. Friedländer, Gesch. d. jüd. Apol. 441g. 

°) De poster. 1,235: Tosoörov && Erapdrou aseßelas Emißeßrxasıy Bor’ od 
pövov Öl Eaur@v Eyelpeıy tüs torabras TöNeıc (sc. ovporixds teyvds) dErodsıv, AA 
wat pıAdperovnandov’lopanı dvayxdlousıv, erısräraszalduduczdione 
Rarbv Epywv En’ abräs Yeıporovhaavrec. 
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gegenüber den konservativen jüdischen Hellenismus als den allein- 
seligmachenden Glauben zu preisen, läßt sich mit Sicherheit schließen, 
daß dieselben ebenso volksschädlich als zahlreich gewesen. 

Im allgemeinen darf wohl angenommen werden, daß sich das 
griechische Judentum in drei Hauptparteien teilte: in eine weit 
verpflanzte materialistische, wie sie uns schon bei Pseudosalomo 
und in der Henochapokalypse entgegentrat, in eine pneumatische 
von den verschiedenartigsten Schattierungen, welche beide Parteien 
Philo aus der Gemeinde Gottes ausgeschlossen wissen will, und 
endlich in die große, das gesamte rechtgläubige Israel in sich 
befassende Mittelpartei, die das Streben hatte, Geistiges und Irdisches 
harmonisch auszugleichen und im Besitze der wahren und unver- 
fälschten Gotteserkenntnis war. 

Diese drei Parteien findet Philo in den Ammonitern, Moabitern 
und in dem „gottbegnadeten Friedensfürsten“ Melchisedek') 
versinnbildlicht. Melchisedek, so heißt es bei Philo, der Fürst des 
Friedens, muß der Seele die Speise der Freude und des Glückes 
darreichen. Denn er bringt Brod und Wein, was die Ammoniter 
und Moabiter dem Propheten versagten, weshalb sie aus der Ver- 
sammlung und Gemeinschaft Gottes ausgeschlossen worden sind. Denn 
die Ammoniter, die Söhne der Sinnlichkeit, und die Moabiter, die 
Söhne des Geistes, sind Symbole für jene Menschen, die alles, 
was da ist, aus dem Geiste oder aus dem Sinne hervorgehen lassen 
wollen, an Gott aber nicht denken.”) Darum sagt Moses: „Sie sollen 
nicht in die Versammlung Gottes kommen, weil sie uns nicht Brot 
und Wasser gewähren wollten, als wir aus Ägypten — dem Be- 
reiche der Leidenschaften — kamen.“?) Melchisedek aber muß 
anstatt des Wassers Wein bringen und die Seelen tränken und 
kräftigen, damit sie von göttlicher Begeisterung berauscht werden, 


rs 
1) ef. Leg. alleg. 1,102sq.: Tois yoöv Inrodar, Tis dpyn yev&oewg, bpddrara 
dv zıc Aroxplvaıro Or Ayaddrns wat ydpıs tod Heod, MV Eyaploaro zu per’ adrov 
yiver- Öwper yüp- xal edepyeola zul yapıspa Yeod Ta ndvra bon Ev non xal 
abrös 6 zdspos Earl. al MeAyıseöex Basıla Te ns elprvns, ZaAnp, Tobro yap 
Zppmveberat, „iepea &aurod nenalnxev 6 Vebs“, obBtv Epyov abrod podtatunwoas, dANa 
torodrov &pyaodpevos Baoılda zul eiprvaiov, xal lepwobvns dtıov Ths Eaurod np@rov. 

2) ib. p. 103: ”Apnaviraı yap ol &x Tis prrpös alohnoews, xat Mwaßitar ot 
2x Tod narpös vod Yüvres, pönor Öbor, Tadra ray Ovrwy Guvextızd vonllovres, 
yoov xat aladmarv, Beod dE pin Aapßdvovres Evvorav AT. 

3) Deut. 23,3—4. 
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die verständiger ist als aller Verstand. Weil er nun im Besitz der 
wahren und erhabenen Gotteserkenntnis und Gottesverehrung, wird 
er der „Priester des höchsten Gottes“ genannt.') 

Wie wir gesehen, schwoll der jüdische Hellenismus im Laufe 
der Zeit zu einem Meere an, in welches alle möglichen Strömungen 
einmündeten, um darin zu ebben und zu fluten. Und in diesem 
vom hellenistischen Geiste gespeisten Riesenreservoir, das die bunte- 
sten religiösen Anschauungen in sich aufgenommen, dessen Tiefen 
von dem T'herapeutismus durchzogen waren, sollte gerade für die 
Entwicklung jenes religiösen Geistes kein Raum gewesen sein, der zur 
Bildung therapeutischer Gemeinschaften führte, die uns so natur- 
getreu in De vita contemplativa geschildert sind, die abseits von 
den ausgetretenen Wegen das Ideal des jüdischen Hellenismus zu ver- 
wirklichen sich bemühten, indem sie sich zu Gott zu erheben, Altes 
und Neues harmonisch zu verbinden, den tiefen Geist des Gesetzes 
.zu erfassen sich bestrebten, dabei pietätvoll die alten nationalen 
und religiösen Formen schonend? Solches können nur jene leugnen, 
die den jüdischen Hellenismus nach seinem wahren Wesen und 
Wirken nicht zu werten vermögen, befangen in der so weit ver- 
breiteten Anschauung, daß in den letzten vorchristlichen Jahr- 
hunderten der Pharisäismus allbeherrschend gewesen. Allein selbst 
diese müssen angesichts zuverlässiger und ganz bestimmt lautender 
zeitgenössischer Zeugnisse zugeben, daß parallele Strömungen sogar 
auf palästinensischem Boden parallele Bildungen, wie jene der 
Essenergemeinschaften, hervorgerufen haben, wenn sie auch dabei 
alle erdenklichen Anstrengungen machen, die Bedeutung des Essenis- 
mus nach Möglichkeit abzuschwächen und ihn auf das Niveau des 
Pharisäismus herabzudrücken. — Und Alexandria, die Pflanzstätte 
des jüdischen Hellenismus, sollte unfähig gewesen sein, therapeutische, 
von dem reinsten jüdisch-hellenistischen Geiste beseelte Gemein- 
schaften erzeugen zu können? 

Der jüdische Hellenismus, dessen Seele der Therapeutismus 
bildete, bejaht diese Frage mit aller Entschiedenheit. 


') Leg. alleg. 1. c.: ”AR 6 ev MeAyısedtx dvri Böatos olvov TBOOPEpETW, 
zal norıletw Kal ürparılerw buyde, Iva Rardoyeror yevwvraı delg nEdn, vepalewrepg 
vibews adThs 2.0... AM TG pi Tareıvös xal yapafıiws, breppeyedws dt xal 
Drepaölws zul biunAüs vor mepl tod Neod Empasıy tod biblorou xıvel. 
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II. 
DIE SIBYLLINISCHE WEISHEIT. 


Apokalyptik und Sibyllistik sind Zwillingsschwestern; die letz- 
tere, nach unserer Überzeugung, die ältere und vorbildlich gewordene. 

Hiermit soll jedoch nicht behauptet werden, daß die Daniel- 
apokalypse eine Nachbildung sibyllinischer Orakel ist, obgleich 
manche der letztern sicher älter als jene; wohl aber drängen zahl- 
reiche ins Auge springende Indizien zu dem Schluß, daß die Apo- 
kalypsen seit Henoch ihr religiöses und insbesondere ihr eschato- 
logisches Vorstellungsmaterial den ältern sibyllinischen Orakeln 
verdanken, das sie auf palästinensischem Boden in ihrer Weise 
umgestaltet und weitergebildet haben. 

Der Hauptunterschied in der beiderseitigen Behandlungsweise 
des überkommenen Stoffes liegt einmal in den örtlichen Verhält- 
hältnissen, und zum andern in der Verschiedenartigkeit des Publi- 
kums, an das sich unsere Volkspropheten wenden: Der Sibyllist 
hat es ausschließlich mit dem Heidentum zu tun, das er bekehren 
will, darum wählt er denn auch, um sich in der großen Welt 
Gehör zu verschaffen, die Sibylle, die bei den Heiden prophetisches 
Ansehen genießt, um ihr seine Weissagungen unterzuschieben, ebenso 
heidnische Mythologie und Geschichte, die er seinen Zwecken dienst- 
bar macht. Der Apokalyptiker hingegen spricht zum eigenen Volke, 
darum legt er seine neuen Offenbarungen heiligen jüdischen Männern 
der Vorzeit in den Mund, wählt er biblischen Stoff für seine Be- 
lehrung. Das Original aber ist, wie sich noch, eingehender zeigen 
wird, die Sibylle der griechischen Diaspora, die Kopie die Apo- 
kalypse. 

In Palästina ist man eben jetzt nicht mehr schöpferisch. 
Prophetie und Phantasie sind, zumal in der herrschenden Geistes- 
aristokratie, versiegt; und wo sie in den: breiteren Volksschichten 
noch auftreten, da nähren sie sich von fremdem Geist, wärmen sie sich 
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an fremdem Feuer, an der jetzt auflodernden religiösen Flamme 
des griechischen Judentums, das mit vollen Zügen an der Brust 
der griechischen Weisheit saugt und zu neuer schöpferischer Kraft 
sich berauscht. 

Die jüdisch-sibyllinischen Orakel — wir sprechen hier von 
den ältesten sibyllinischen Gedichten — kamen aus den mittleren 


Volksschichten des griechischen Judentums, was uns zeigt, daß man 


auch in diesen Kreisen die Heidenbekehrung mit heiligem Feuereifer 
betrieb. Von den höhern philosophischen Ideen des jüdischen 
Hellenismus, von einer Unsterblichkeit, einer jenseitigen Vergeltung 
wissen diese alten Sibyllisten noch nichts; sie arbeiten noch mit 
gröbern, aber nicht minder wirksamen, nicht minder mustergültig 
gewordenen Mitteln und mit einer Glut der Überzeugung, die ihnen 
den endlichen Erfolg sichern mußte, zumal sie mit dem ganzen 
Rüstzeug der Popularphilosophie versehen waren und die von dem 
jüdischen Hellenismus ausgegebenen, dem oberflächlich gebildeten 
Heiden imponierenden Schlagworte zur Verfügung hatten, wie bei- 
spielsweise jenes, daß die griechischen Weltweisen und Dichter ihr 
ganzes Wissen und Können aus dem jüdischen Schrifttum geschöpft. 
„Und ein Lügen schreibender Mann“ — so prophezeit die jüdische 
Sibylle von Homer — „wird wieder sein vom erlogenen Vater- 
land, das Licht wird dunkel in seinen Augen sein. Viel Verstand 
wird er haben und einen seinen Gedanken angepaßten Vers. — 
Einen Chier wird er sich nennen und die Geschichten von Ilion 
schreiben, zwar nicht wahrhaftig, aber doch klug; denn er wird 
meine Verse und Maße in seiner Gewalt haben. Denn er zuerst 
wird mit den Händen meine Bücher entfalten.“ ') 

Die jüdische Sibylle arbeitet mit unverwüstlicher Ausdauer, 
alle Widerstände überwindend, aller Ermattung spottend, an der 
Bekehrung der Heiden, in. denen sie verirrte Brüder, „in Gottähn- 
lichkeit geschaffene Menschen“ sieht,?) die sie den verderblichen 


D) Orae. sib. III, 419—425. Kautzsch II, 193: 


Ipöros yap yelpescıv Euäs BißAovs Övonnvn. 
2) Orac. sib. III, Ssqgq.: 
Avdpwroı, Heöniustov Eyovres dv eindvi poppiv, 
Tinte parnv mAalesde,. al obx ebdelay drapröv 
Batvere, ddavaron xrlotou pepvnpevor alet; 
Ei; deös &orı pövapyos xTA. 
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und entsittlichenden Einflüssen des Götzendienstes entreißen und 
zu dem einzigen Gott, dem Schöpfer des Alls zurückführen will. — 
Sie ist ja die Stimme des jüdischen Volkes, jenes Volkes, dem die 
Mission aufgebürdet wurde: „allen Sterblichen zum Wegweiser 
des Lebens zu werden;“') jenes Volkes, das dem Geschlecht der 
gerechtesten Menschen entsprossen, die immer wohlberaten sind und 
edler Werke gedenken, die weder mit Zauberei, noch Aberglauben, 
noch Astrologie sich abgeben, wie die übrigen, darob in Irrtum 
und Sünde und Laster verfallenden Völker. Sie sinnen vielmehr 
nur über Gerechtigkeit und Tugend, fliehen die Habgier, die den 
‚sterblichen Menschen tausend Übel erzeugt, den Krieg und ewigen 
Hunger. Bei ihnen ist gerechtes Maß in den Dörfern und Städten, 
da giebt es nicht Diebstahl noch Plünderung, verrückt niemand die 
Grenzen des Nachbars, bereitet der reichere Mann dem ärmeren nicht 
Kränkung, betrübt man die Witwen nicht; man steht ihnen vielmehr 
helfend und stützend zur Seite, da unterstützen die Besitzenden die 
Besitzlosen, ihnen einen Teil der eigenen Ernte gewährend in Be- 
obachtung des göttlichen Gebots, der Bestimmung des Gesetzes. 
Denn allen hat ja der Himmlische die Erde gemeinsam gegeben. ”) 
Vonwegen ihrer Tugendhaftigkeit sind sie die Auserwählten Gottes, 
sind in den Besitz der Gesetze des Höchsten gelangt, werden selbst 
zu Propheten von dem Unsterblichen erhöht werden und allen 
Menschen große Freude bringen.°) Denn ihnen allein hat der große 
Gott verständigen Rat gegeben und Glauben und den besten Sinn 
in der Brust; die da nicht in leeren Täuschungen, noch Werke 
von Menschen, goldene und eherne und silberne und elfenbeinerne, 
und Bilder von hölzernen und steinernen abgeschiedenen Göttern — 
ehren, wie es die Sterblichen in eitlen Gedanken tun; sondern zum 
Himmel die reinen Hände erheben, früh morgens vom Lager sich 
erhebend, immer die Hände reinigend mit Wasser und allein ehren 
den immer herrschenden Unsterblichen und sodann die Eltern. 
Darnach gedenken sie ausnehmend vor allen Menschen der Reinheit 
des Lagers und mischen sich nicht unkeusch mit der männlichen 


2) ib. III, 195: Ol nävresı Bporoisı Biov “aYoöryot Eooovra. 
2) ib. III, 218—247. 
3) ib. III, 582 sq.: 
Aurol &° bibwdevres br’ ddaydroro TpopTTaL 
Kat peya yapv.a Bpotois mdvreosı pepovres. 
E 19* 
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Jugend, wie die Phöniker, die Ägypter und Latiner und das weite 
Hellas und die vielen Völker der andern, der Perser und Galater 
und des ganzen Asiens, übertretend das heilige Gesetz des großen 
Gottes, welches sie übertreten haben. ') 

Wo aber daheim alles so tadellos, so herrlich bestellt ist, wo 
man sich den übrigen Völkern gegenüber als ein von Gott be- 
rufenes Priestervolk fühlt, da erwacht nicht bloß das Pflichtgefühl, 
sondern auch das unbändige Verlangen, den Lehrberuf unter den 
Völkern auszuüben und ihnen ein „Wegweiser des Lebens“ zu 
werden. Und so ergeht denn der Bekehrungsruf der Sibylle an 
alle Völker der Erde, insbesondere an das weltbeherrschende „weite 
Hellas“, dem sie sich verschwistert fühlt, das sie mit unermüd- 
licher Liebe aus dem Schlamm des Götzendienstes und der sittlichen 
Verderbnis zur Höhe der geläuterten Gotteserkenntnis und Sitten- 
'reinheit emporzuheben ringt. 

Hellas! — so ruft sie aus tiefbekümmerter Seele — was ver- 
traust du auf sterbliche führende Männer, die dem Ziele des Todes 
picht entgehen können? Wozu bringst du eitle Gaben den Ab- 
geschiedenen und opferst den Götzen? Wer hat dir den Irrtum 
ins Herz gelegt, dies zu tun, verlassend das Antlitz des großen 
Gottes? Vor dem Namen des Allerzeugers hege Scheu und laß ihn 
dir nicht verborgen bleiben. Tausend Jahre sind es und andere 
fünfhundert, seitdem die übermütigen Könige der Hellenen 
regierten, die zuerst die Menschen zum Bösen anleiteten, indem 
sie viele Bilder von abgeschiedenen Göttern stifteten, um derent- 
. willen ihr angeleitet wurdet, eitel zu denken. Aber wenn des 
großen Gottes Zorn euch treffen wird, dann werdet ihr des großen 
Gottes Antlitz erkennen. Alle Seelen der Menschen werden mit 
großem Seufzen, empor zum weiten Himmel die Hände erhebend, 
beginnen, den großen König als Helfer zu rufen und zu suchen, 
wer ihnen ein Retter von dem großen Zorn sein. werde.”) 

Und wieder: 

Unglückseliges Hellas, höre auf, hoffärtig gesinnt zu sein; flehe 
an den großen Unsterblichen und hüte dich, wiederum unbesonnenes 
Volk wider die Stadt zu senden, welches aus dem heiligen Lande 


e 


') ib. III, 580—600. Kautzsch II, 196g. 
?) ib. III, 545—561. Kautzsch II, 196. 
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des Großen ist. — Und diene dem großen Gott, auf daß du hieran 
Anteil erhältst. Wenn dann auch dieser schicksalsvolle Tag seine 
Vollendung bekommt, und über die Menschen das Gericht des un- 
sterblichen Gottes kommt, wird zu den Menschen kommen der 
Anfang von großem Glück. Denn die allesgebärende Erde wird 
den Sterblichen geben die beste unermeßliche Frucht von Korn, 
Wein und Öl; aber vom Himmel herab lieblichen Trank süßen 
Honigs, und die Bäume die Frucht des Obstes, und fette Schafe 
und Rinder, und von den Schafen Lämmer und von den Ziegen 
Zicklen. Und die Erde wird hervorbrechen lassen süße Quellen 
weißer Milch. Voll aber werden die Städte und die fetten Fluren 
von Gütern sein, und kein Schwert auf Erden noch Kriegslärm; 
noch wird ferner die schwer seufzende Erde erschüttert werden. 
Nicht Krieg noch Dürre wird ferner auf Erden sein, nicht Hunger 
und die Früchte verwüstender Hagel, sondern großer Friede auf 
der ganzen Erde. Und ein König wird dem andern Freund sein 
bis zum Ende der Zeiten, und ein gemeinsames Gesetz auf der 
ganzen Erde wird der Unsterbliche im gestirnten Himmel den 
Menschen vollenden. — Denn er selbst allein ist Gott, und es gibt 
keinen andern mehr; er selbst auch wird mit Feuer verbrennen - 
die feindliche Macht der Männer.') 

Die Mittel nun, mit welchen unsere Sibylle ihre Propaganda 
in der heidnischen Welt so wirksam unterstützte, sie sind — mit 
dem alleinigen Unterschied, daß diese der Aufrichtung eines dies- 
seitigen messianischen Reiches dienen — dieselben, welche, ihrem 
Beispiel folgend, die Apokalyptiker in so ausgedehntem Maße zur 
Erhebung und Belehrung nach innen und zur Bereitung des Pfades 
zum Himmelreich in Anwendung brachten: Vor allem ist es die 
Schilderung des göttlichen Gerichts, welche die Sibylle, und 
mit ihr die Apokalyptiker, sosehr in den Vordergrund ihrer 
religiösen Belehrungen rückten, des Gerichts, das später von Jesus 
— im Verein mit Glaube und Barmherzigkeit — als „das 
Schwerste im Gesetz“ bezeichnet wird.”) — Die ergreifenden 
und erschütternden Schilderungen des großen göttlichen Gerichts der 
Endzeit ziehen sich wie ein roter Faden durch die sibyllinischen 


1) ib. II, 752—761. Kautzsch II, 199. 
2) Math. 23,23: xal dpnxate a Bapbrepa Tod vöpov, nv xploıv xal 
zov &leov xal nv nioriv. 
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Weissagungen,') und in noch gesteigerterem Maß durch die in ihre 
Fußstapfen tretenden apokalyptischen Offenbarungen. 

Um nun einerseits eine Vorstellung von der Auffassung des 
göttlichen Gerichts, wie sie in der Sibylle vorherrscht, zu ermög- 
lichen, und andrerseits — und darum handelt es sich uns haupt- 
sächlich — zu zeigen, daß diese Auffassung in die Apokalyptik 
übergegangen, und die vollständige Abhängigkeit der letzteren von 
der ersteren zu erweisen, wollen wir die markantesten einschlägigen 
Schilderungen der ältesten sibyllinischen Orakel hier wiedergeben. 

„Wenn einst“, heißt es einmal, „vom Himmel ein feuriger 
Regen herabströmt; wehe mir Unglückseligen! Wann wird jener 
Tag erscheinen und das Gericht des unsterblichen Gottes, des 
großen Königs?“?) 

Ein andermal: „Dann werden alle Elemente der Welt ver- 
ödet sein, wenn Gott, der den Äther bewohnt, den Himmel zu- 
sammenrollt, wie ein Buch ihn zusammenrollt,’) und 
fallen wird das ganze vielgestaltige Himmelsgewölbe auf die gött- 
liche Erde und auf das Meer, und es wird fließen ein Strom 
schrecklichen Feuers unermüdlich, verbrennend die Erde, das Meer, 
und wird das Himmelsgewölbe, die Tage und die Schöpfung selbst 
in eins zusammenschmelzen. — Und nicht mehr werden sein die 
glänzenden leuchtenden Kugeln, nicht Nacht, nicht Morgen, nicht 
viele Tage von Sorgen, nicht Frühling, nicht Sommer, noch Herbst.‘) 
Dann wird das Gericht des großen Gottes erscheinen in der großen 
Zeit, wenn das alles geschehen ist.“ *) 

Und abermals: 

„Und mit gewaltiger Stimme wird Gott zu dem ganzen un- 
gebildeten, eitlen Volke sprechen, und das Gericht wird ihnen vom 
großen Gott kommen, und sie alle werden umkommen durch die 
Hand des Unsterblichen. Vom Himmel werden feurige Schwerter 


!) Oraec. sib. II, 54sgqg., Tlsqq., SOsqq., 8319sqg., 669sqq., 685sqq., 
799sqg. u. a. St. 


2) ib. III, 54 sqg. 

3) ib. II, 81sq.: ömdrav eos aldepı valoy — Obpavoy eillson, nadanep 
Bann eiAeiraı. Dasselbe Bild in der Johannesapokal. 6,24: xal obpavös 
aneywptsdn ns BıßAlov eiAtoodnevon. 


*) Dieselbe Vorstellung bei Philo, De execrat. II, 429sq. Auch bei 
Hen. 80,2—4. 


5) Orae. sib. III, 80—92. 
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auf die Erde fallen. — Die alleserzeugende Erde wird an jenem 
Tage bewegt werden durch die Hand des Unsterblichen und die 
Fische im Meere und alle Tiere der Erde und die unzähligen Arten 
der Vögel und alle Seelen der Menschen und das ganze Meer wird 
schaudern vor dem Unsterblichen und es wird Schrecken sein. 
Die jähen Gipfel der Berge und die ungeheuern Hügel wird er zer- 
reißen, und das schwarze Dunkel wird allen sichtbar sein. — Die 
Felsen werden von Blut strömen, und jeder Gießbach wird die 
Ebene füllen. Die schön gebauten Mauern der feindseligen Männer 
werden alle zu Boden fallen, weil sie das Gesetz des großen 
Gottes und sein Gericht nicht erkannt haben. — Und Gott 
wird alle richten mit Krieg und Schwert und Feuer — und es 
wird Schwefel vom Himmel kommen. — Und dann werden sie den 
unsterblichen Gott erkennen, der dies vollendet.“ ') 

Und nun noch ein letztes Beispiel sibyllinischer Ausmalung des 
großen Gerichts: 

„Ich will dir aber ein deutliches Zeichen verkünden, damit 
du erkennst, wann das Ende aller Dinge auf Erden kommt: wenn 
Schwerter am gestirnten Himmel nächtlicherweile erscheinen gegen 
Abend und auch gegen Morgen, alsbald wird auch Staubwirbel 
vom Himmel herniederfahren auf die ganze Erde, und der Glanz 
der Sonne wird mitten im Laufe verschwinden und des Mondes 
Strahlen sichtbar werden und zurück auf. die Erde kommen. Mit 
träufelndem Blut vom Felsen wird ein Zeichen geschehen. — Solch 
ein Ende des Krieges macht Gott, der den Himmel bewohnt! Darum 
mögen alle dem großen Könige opfern.“”) 

“Diese sämtlichen eschatologischen Vorstellungen, die, soweit 


2) ib. II, 669—696. ef. Or. sib. IV, 172—177. Kautzsch II, 204sq.: „Dann 
wird Feuer über die Welt kommen, bei welchem dies das Zeichen ist: Schwerter, 
Trompeten, mit dem Aufgang der Sonne; die ganze Welt wird ein Gebrüll 
und einen schrecklichen Schall hören. Verbrennen wird es die ganze Erde 
und das ganze Geschlecht der Männer vernichten und alle Städte, die Flüsse 
zugleich und das Meer; ausbrennen wird es alles, daß es zu rußigem Staub 
wird.“ Und Or. sib. V, 344—360, Kautzsch II, 213: „Es wird aber an dem 
ätherischen weiten Himmel droben ein donnerartiges Getöse, die Stimme Gottes, 
zu hören sein. Die nie schwindenden Flammen der Sonne selbst werden nicht 
mehr sein, noch wird das glänzende Licht des Mondes wieder sein in der 
letzten Zeit, wenn Gott die Führung annimmt. Alles wird schwarz werden, 
Finsternis wird sein auf Erden..... « 

2) Orac. sib. III, 796—807. Kautzsch II, 200. 
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ihr Ursprung zurückverfolgt werden kann, sich zuerst in der 
jüdischen Sibylle fixiert finden, sind in der Folge Gemeingut der 
apokalyptischen und auf diesem Wege auch der neutestamentlichen 
Literatur geworden. Schon die Henochapokalypse spiegelt sie in 
den großen Zügen sowohl als in der Detailmalerei wieder. Jeder 
Zoll hier ist sibyllinisches Eigentum. Hier wie dort dieselben 
Bilder, dieselben Dekorationen und Rahmen. Wie in den sibyllini- 
schen Orakeln gerät auch in der Henochapokalypse die Welt in 
tiefste Erregung beim Herannahen des göttlichen Gerichtes: es 
werden erschüttert die erhabenen Berge, die hohen Hügel senken 
sich und schmelzen wie Honigseim vor der Flamme. Die Erde 
versinkt und alles, was auf ihr ist, kommt um, da das Gericht 
über die ganze Welt erscheint.") — In jenen Tagen, wenn Gott 
schmerzhaftes Feuer über die Menschen bringt, da gibt es kein 
Entrinnen, keine Errettung. Alle Lichter werden erschüttert von 
großer Furcht und die ‚ganze Erde wird bestürzt und zittert und 
zagt.”) — Der Mond wird seine Ordnung verändern und nicht er- 
scheinen zu seiner Zeit. In jenen Tagen wird man sehen, wie sich 
die Sonne am Abend in den letzten großen Wagen im Westen 
begiebt und mehr leuchtet als nach der (gewöhnlichen) Ordnung 
des Lichtes. Viele Oberste der Sterne werden ihrem Gebot ab- 
trünnig werden und diese werden ihre Wege und Beschäftigungen 
ändern und nicht zu den ihnen vorgeschriebenen Zeiten erscheinen. °) 
In jenen Tagen werden die Jahre verkürzt werden, ihre Saat wird 
sich in ihren Ländern und auf ihren Feldern verzögern, alle Dinge 
auf Erden werden sich ändern und zu ihrer Zeit nicht erscheinen; 
der Regen wird ausbleiben und der Himmel ihn festhalten. In 
jenen Zeiten werden die Früchte der Erde sich verzögern, zu ihrer 
Zeit nicht wachsen und die Früchte der Bäume werden zurück- 
gehalten werden in ihrer Zeit... .. 2) 
Gleichlautend mit den apokalyptischen werden diese chaoti- 
schen Naturzustände bei Philo geschildert.°) Desgleichen in der 
Assumptio Mosis. Da lesen wir über die letzten Zeiten: 


') Hen. 1,6-8. 2) Hen. 102,1-3. 3) Hen. 80,4-7. 4) Hen. 80,2—4. 

5) De execrat. II, 429sgg.: ”Egyeöpebousı 88 xal &AAaı sun popal Ölya Tv 
elpmu.evwv, Evdelas xat amoplas Önmtoupyol. Al dv yap 7 Ylcıs: dvdpwnrors &yopnyar 
Eu ayada, orepwühseran YA xal obpavös f) plv au.PAlsxousa Kal telstoyoveiv döuva- 
Toboa Tobs zapmobs, 6 BL pneraßeßnxis els dyvolav tv Ernolwv BPWY,  yeınWvos, 
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„Und dann wird seine Herrschaft über alle seine Kreatur er- 
scheinen. — — Denn der Himmlische wird von seinem Herrscher- 
sitz sich erheben und aus seiner heiligen Wohnung heraustreten. — 
Da wird die Erde erbeben bis zu ihren Enden und hohe Berge 
werden erniedrigt und erschüttert werden und Täler werden sinken. 
Die Sonne wird kein Licht mehr geben und sich in Finster- 
nis verwandeln, und die Hörner des Mondes werden zer- 
brechen, und er verwandelt sich ganz in Blut, und der 
Kreis der Sterne wird in Verwirrung geraten. Das Meer wird zum 
Abgrund zurückweichen, und die Wasserquellen werden ausbleiben 
und die Flüsse erstarren. Denn der höchste Gott wird sich erheben 
der allein ewig ist, und wird offen hervortreten, um die Heiden zu 
strafen.“ ') 

Und in der Esra-Apokalypse: 

„Da wird plötzlich die Sonne bei Nacht scheinen und der 
Mond am Tage. Von den Bäumen wird Blut träufeln.“ > 


pn Wepous, pi] Eapos, pi) meronbpou mpös Tüs olmelas Takeıs dviovrwv, AAN elc 
Arorov xal Teyopnp£vnv obyzpıow dmoxpıdnvar Bıasdevrwv Besmorexod “pdrous Apyy. 
Ob yap öpßpos, oby’ beros, ob Aenın beräs, ob Ppayein Arßds, od Öpdgos, 00x AAO 
zı av adEeıy duvausvwv Enıyevfoerar xrÄ. 

1) Ass. Mos. X, 1—7. Kautzsch II, 327: Et tune parebit regnum illius in 
omni ereatura illius. — — Exsurget enim coelestis a sede regni sui, et exiet 
de habitatione sancta sua cum indignatione et ira propter filios suos. Et 
tremebit terra usque ad fines suas, alti montes humiliabuntur et eoncutientur, 
et convalles cadent. [Et] Sol non dabit lumen, et in tenebris convertentur se 
cornua lunae [et] confrigentur et tota convertit se in sanguine et orbis stellarum 
conturbabitur. Et mare usque ad abyssum decedet, et fontes aguarum deficient 
et flumina expavescent. — Quia exsurget summus deus, et palam veniet, ut 
vindicet gentes. — Wir haben hier eine getreue Kopie von Örae. sib. II, 795 
bis 803 vor uns: 

ra dE o0ı Epew par dApıppadis, Worte voroat, 

“Hyixa &7 navrwy TO TeAog yalnpı yeynrat. 

A ee za ol oEAas heAloıo 
’ExAlbeı xara mEosov An’ obpavod, Nön veANvns 
Axrives npopavoücı, xal Al Er! yalav Ixovrat' 
Alnarı xal oraydveooı nerp@y Ö ano onma yevnraı. 

Hierzu zu vgl. Or. sib. Ill, 669—690. — Das Bild von den cornua lunae 
findet sich Or. sib. V, 517: °H ö& oeAnvalns dırepws NAAdcaro Ixus. — Hier schließt 
die Schilderung des „von Gott selbst anbefohlenen Kampfes“ V. 551 mit den 
Worten: Zueıve 8° avdotepos aldnp. 

2) IV. Esra 5,2—6. 


ne 
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Ähnlichen Vorstellungen vom letzten Gericht begegnen wir im 
Neuen Testament. Hier einige Beispiele: 

In der Johannesapokalypse lesen wir: „Da ward ein großes 
Erdbeben, und die Sonne ward schwarz wie ein härener Sack, 
und der Mond wie Blut. Und die Sterne des Himmels 
fielen auf die Erde. — Und der Himmel entwich wie ein ein- 
gewickelt Buch; und alle Berge und Inseln wurden bewegt aus 
ihren Örtern.“') 

Und im Evangelium: 

„Bald nach der Trübsal derselben Zeit werden Sonne und 
Mond den Schein verlieren, und die Sterne werden vom 
Himmel fallen und die Kräfte der Himmel werden sich be- 
wegen.“?) — „Und es werden Zeichen geschehen an der Sonne, 
an Mond und Sternen; und auf Erden wird den Leuten bange sein, 
und werden zagen, und das Meer und die Wasserwogen werden 
brausen. Und die Menschen werden verschmachten vor Furcht — 
denn auch der Himmel Kräfte werden sich bewegen.“ °) 

In der Apostelgeschichte: 

„Die Sonne soll sich verkehren in Finsternis und der 
Mond in Blut, ehe denn der große und offenbarliche Tag des 
Herrn kommt.“ *) 

Und im zweiten Petrusbrief: 

„Es wird aber des Herrn Tag kommen — —, in welchem die 
Himmel zergehen werden mit großem Krachen, die Elemente 


1) Ap. Joh. 6,12-14: Kat tod, oeısuäs peyas Eydvero, wat 6 MAtos Eyevero 


veas bs Odauns Tplyıwos, mal 7 oeAmvn &ytvero be alım, zal al dotipes Tod 
obpavod Eresay dis nv yiv. — cf. Or. sib. II, 194— 202: 
“Artap obpavioı BWwortnpes 
Eis &v ouppnEougt, zal eis KopENY Tavepnp.ov. 
"Aorpa yüp obpavödev te YaAdooy rdvra regelrar “ra. 

ef. Or. sib. III, 801—803; 672—673; 683— 684. 

2) Math. 24,9: Ed9ews 82 pera nv Mibıv av Tnep@v Exelvwy, 6 fAtos 

oxorsdngerat, al 7) oeAdvn 0b ÖWwosı TO PEyyos adrng, zul ol Aotepes mEsodyrat 
do Tod obpavod “TA: cf. Marc. 13,24-:25. 
: 2 Luc. 21,285-27: Kal Eoraı onueia Ev Hl al ocAnvg “al dorpors, wat Er 
Ens rs a. &dv@v Ev dmopla, &yobors Yaldoons al vdAov, drodbuydyrav 
eu a Yoßov xal npoodoxias TWv Emepyoptvwmv Ti olxoupevn. al yap Suvd- 
pEIS TWY obpavmv oaÄeudNdovrar. 


4 . Er : r \ 
) Act. 2,20: 6 TAtog peraotpapngerat els oRdrog, xal r veAhvn eis alu.a, -mplv . 


7 &Melv rnv Twtpav Koplov Thv peyalnv xal dmıpavi. 
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aber werden vor Hitze zerschmelzen, und die Erde und die 
Werke, die darinnen sind, werden verbrennen. So nun das alles 
soll zergehen, wie sollt ihr denn geschickt sein mit heiligem Wandel 
und gottseligem Wesen, daß ihr wartet und eilet zu der Zukunft 
des Tages des Herrn, in welchem die Himmel vom Feuer zergehen 
und die Elemente vor Hitze zerschmelzen werden?“') 

Die Quelle aller dieser nachgerade dogmenfest gewordenen 
Weissagungen aber ist die jüdische Sibylle. Das verrät überdies die 
Unsicherheit, in der die Apokalyptiker sich befinden, wenn es gilt, 
dem Messias, der doch den Eckstein ihres Himmelreichs bildet, eine 
feste Stellung in den Kämpfen der Endzeit anzuweisen. 

Schon bei dem ersten Einblick in die Henochapokalypse fällt 
es uns auf, daß die Stellung des Messias zum Weltgericht eine 
sehr schwankende ist. In der unbestritten zu den ältesten Stücken 
des Henochbuches gehörenden Tiervision, tritt der Messias erst am 
Schlusse des Weltgerichts auf, wo das Gottesreich mit dem ihm 
bereits ähnlich gewordenen Gottesvolk schon im Anzuge ist, so daß 
der Messias hier, wie Pfleiderer richtig bemerkt, „das aus Israel 
hervorgehende menschliche Haupt des Gottesvolkes, der Repräsen- 
tant, aber nicht der Verursacher seines endlichen Sieges 
und Glückes ist.“?) — Auch Dillmann findet es auffallend, daß 


1) 2 Petr. 3,10-12: °H£eı 82 7 Hpepa Kuplov 5 »Aeneng Ev vuxc, &vn ol 
obpavor hoılmdoy mapelebaovraı, otoLyela dt xavoobmeva Audnoovrat, xal yM 
war Ta Ev abry Epya zarazangeraı. Tobrwv odv ndyrwy Avop&vwv roramods det 
brapyeıv buäs Ev Aylaıs dvasıpopais zal ebgeßelars, nposdor@vras al omeböovras 
cv mapovalav wis mod Oeod Aipas, Sl MV obpavol mupobpevor Audsovrar, zal 


Storyein zauoobpeva thzerat; — cf. Orac. sib. III, 80—92: 
töre 6n oToLyela nporavra 
Krpevee dopoV.: ende cs 


2... pMkEeı Ö2 yalav, pAtfeı d2 Ualacsav, 

Kat röAov odpdviov, zul Auara, “al Arloıv abrnv 

Eis &v ywvebsen. 

. ef. Or. sib. IV, 172—177; I, 200— 207: 
“al töTe ynpeboeı oroLyela npdnayra Tod x00non. 
2) Urchristent. II2,59: „Anders dagegen“, so fährt hier Pfleiderer fort, 

„in den Bilderreden (Kpp. 45—62), wo der Messias beschrieben wird als der 
„Auserwählte und Menschensohn“, der vor Gott verborgen war, ehe die Welt 
geschaffen wurde, dessen Herrlichkeit von Ewigkeit zu Ewigkeit, dessen Macht 
von Geschlecht zu Geschlecht dauert, der auf dem Richterstuhl sitzt, an den 
Königen und Mächtigen Rache üben, die Heiligen und Gerechten aber rächen 
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der Messias in der Tiervision erst nach dem Gerichte erwähnt 
werde, da derselbe doch nach der sonstigen Lehre des Buches 
schon am Gerichte und an der Gründung der messianischen Ge-. 
meinde Teil habe.') Ein andermal wieder sagt er in bezug auf 
die Messiasvorstellungen Henochs: „Manche einzelne Punkte freilich 
werden aus seinen Beschreibungen nicht ganz deutlich: z. B. ob er 
den Messias erst mit dem messianischen Gerichte vom Himmel her 
erscheinend sich denkt, oder ihn schon während der Periode des 
Schwertes aufgetreten sein läßt.“ ?) 

Aber nicht bloß in den alten, auch in den jüngern Teilen des 
Henochbuches, in den sogenannten Bilderreden noch, wird da und 
dort betont, daß kein anderer als Gott selbst zu Gericht sitzen 
werde: „Und in jenen Tagen“, so heißt es da, „sah ich das Haupt 
der Tage, als es sich auf den Thron seiner Herrlichkeit setzte und 
die Bücher der Lebendigen vor ihm aufgeschlagen wurden, und sein 
ganzes Heer, das oben in den Himmeln und um ihn her ist, vor 
ihm stand. Und die Herzen der Heiligen wurden voll Freuden, 
daß die Zeit der Gerechtigkeit erfüllt und das Gebet der Gerechten 
erhört war.“®) — Auch in der Baruchapokalypse erscheint der 
Messias erst am Ende des Weltgerichts, er ist also auch hier „der 
Repräsentant des Gottesvolkes, nicht aber der Verursacher seines 


wird. Hier also ist der Messias ein übermenschliches, aus himmlischer Prä- 
existenz herabkommendes Wesen, als Werkzeug des göttlichen Weltgerichts 
und der Erlösung des Gottesvolkes. In der Zehn-Vision (Kp. 91,12ff.) fehlt 
hingegen der Messias ganz; hier wird das erste irdische Gericht durch das 
Schwert der Gerechten selbst vollzogen, darauf folgt eine „Woche“ (Epoche) 
irdischen Glückes der Gerechten: endlich aber in der zehnten Woche wird „das 
große ewige Gericht“ stattfinden, wobei die feindlichen Engelmächte von Gott 
gestraft werden; darauf beginnt ein neuer Himmel und ein endloses Dasein 
in Güte und Gerechtigkeit. — Das Zusammensein so verschiedenartiger Vor- 
stellungen in einer und derselben apokalyptischen Schrift beweist, wie wenig 
man das Bedürfnis nach systematischer Ordnung und Folgerichtigkeit der 
eschatologischen Vorstellungen hatte; es war im Christentum von Anfang nicht 
anders, daher ist es ein eitles Bemühen der Theologen, dieses Chaos dog- 
matisch ordnen zu wollen.“ — 

!) Dillmann, Henoch 286. 

2) ib. Einl. XXI. 

®) Hen. 47,3—4. cf. Test. Sebul. c.9. Kautzsch II, 483: „Und hierauf geht 
euch auf der Herr selbst als ein Licht der Gerechtigkeit “ Test. Dan: 


c.5. Kautzsch II, 484sq.: „Und er selbst wird gegen Beliar Krieg führen“ u. a. St. 
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endlichen Sieges und Glückes“: „Die ganze Erde“, so verkündet 
Gott dem Baruch, „wird treffen, was sich alsdann ereignet; darum 
werden es alle die wahrnehmen, die dann am Leben sind. Zu 
jener Zeit aber beschirme ich nur die, die sich in jenen Tagen in 
diesem Lande befinden. Und nachdem das, was sich in jenen Ab- 
schnitten ereignen wird, vollendet ist, alsdann wird der 
Messias anfangen, sich zu offenbaren ...... Auch wird 
die Erde ihre Frucht zehntausendfältig geben und an einem Wein- 
stocke werden tausend Ranken sein, und eine Ranke wird tausend 
Trauben tragen, und eine Traube wird tausend Beeren tragen und 
‘eine Beere wird ein Kor Wein bringen. — — Und zu jener Zeit 
werden die Mannavorräte von oben herabfallen; und sie werden 
davon in jenen Jahren essen, weil sie das Ende der Zeit erlebt 
haben.“ ') 

Die Erklärung für dieses Schwanken in der Fixierung der 
Stellung des Messias zum Weltgericht liegt nun darin, daß der 
Apokalyptiker seinen Stoff nicht frei erfindet, sondern an Über- 
lieferungen gebunden ist, die er nicht willkürlich ändern darf, zu- 
mal sie bereits Volkseigentum geworden sind und der öffentlichen 
Kontrole unterstehen. Der Apokalyptiker hat gebundene Marsch- 
route, von der er nicht abweichen darf. Was ihm freisteht, ist, 
den überlieferten Stoff zeitgemäß umzudeuten, nicht aber zu unter- 
drücken, wo er ihm in den Rahmen nicht paßt; daher „das Zu- 
sammensein so verschiedenartiger Vorstellungen in einer und der- 
selben apokalyptischen Schrift“. 

Wer ihn aber hier meistert, ihm verbietet, sein hehres Ideal, 
den Messias, das er so gern überall in den Vordergrund rücken 
möchte, da es ja auch zeitbeherrschend geworden, Gott zu sub- 
stituieren, das ist die Sibylle, aus deren Hand er sein eschatologi- 
sches Vorstellungsmaterial überliefert bekommen, die aber noch 


1) Syr. Bar. Apok. 29,1-8. cf. Test. Levi e. 18: „Und nachdem ihre Be- 
strafung vom Herrn erfolgt ist, wird dann der Herr dem Priestertum 
einen neuen Priester erwecken, welchem alle Worte des Herrn werden enthüllt 
werden ....“ Im Ev. Joh.3,17 ist gleichfalls der Messias nicht der Richter 
sondern der Erlöser und Heilbringer: od y&p antoreılev 6 Meös rov viov abrod 
eis Töv xöspov iva xplvn Tüv xdamov, AAN iva cwdrj 6 xdopös Öl abrod. Und ib. 
12,47 sagt Jesus selbst von sich: ob yap TiABov va “plvm Toy xösmov, ad Iva 
show toy xöanoy. Freilich nach Ev. Joh. 5,22 ist es wieder der Messias, dem 
alles Gericht übergeben ist. Dieselbe Unsicherheit wie bei den Apokalyptikern. 
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wenig von einer Intervention des Messias beim Welt- 
gericht zu berichten weiß. 

Die Sibylle, die, wie wir. bereits gesehen, ebenso wie die 
spätern Apokalyptiker einen präexistenten himmlischen Messias 
kennt, läßt gleichwohl das Weltgericht durch Gott selbst vollzogen 
werden: „Das Gericht ist Gottes, des Unsterblichen.“*') „Es kommt 
vom großen Gott, und alle gehen zugrunde durch die Hand des 
Unsterblichen.“?) „Gott wird alle richten mit Krieg und Schwert 
und Feuer und überschwemmendem Regen. — Und dann wird man 
den unsterblichen Gott erkennen, der dies vollendet.“ *) — „Gott selbst 
wird mit Feuer verbrennen die feindliche Macht der Männer.“ *) 

Aber nicht bloß die alten, auch die jüngern Sibyllisten halten 
noch an der Überlieferung fest, daß am Ende der Tage Gott 
selbst und kein anderer zu Gericht sitzen und dem messianischen 
Reiche die Wege bereiten werde. 

So prophezeit noch der Verfasser des vierten, unmittelbar nach 
der römischen Zerstörung des Tempels entstandenen Sibyllenbuches, 
daß „Gott selber“ Gericht über die Welt und die Menschen halten 
werde.°) Und am Schlusse seines Gesanges betont er dies abermals 
mit den Worten: 

„Dann wird das Gericht sein, bei welchem Gott selbst richten 
wird, die Welt wiederum richtend.“ °) 


1) Orae. sib. III, 56: 
Kat zploıs ddavsroro Beoö weydrou Basınos. — ef. II, Y1sq. 
Kat töre ön peyaroro Oeod xpioıs els weEoov Test Ara. 
2) ib. III, 670—672: 
TEEN xal xplots abrois 
"Eoserar 2% peyadoro Oeod, al ndvres 6Aodyrat 
Xeipös dr’ ddavdroro. — 
%) ib. III, 689—693: 
Kat xptver navras moltum eos 782 wayalon ..... 
Kal töre yvwoovraı Oeöv Außporov, Ös Tdde xplver. 
*) ib. III, 760: Adrös zal nupt pAekerev yalerov pEvos dvöpiv. ef. III, 
783, 806. 
5) Orae. sib. IV, 39sqgq.: 
AN drav Non 
Koösuou xal Yynrov Ad “ploıs, Hv Oeös abrög 
lornseı, zplvwv aoeßeis Ana 7’ edoeßeas xT\. 
% ib. IV, 182sq.: 
Kat töre Sn plors Zorar &p’ 7) drnassı Deös adrös 
Kptvov Zuradı x6ou.ov. 
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Nun wird man uns sicherlich einwenden, daß ja auch schon 
in den ältesten jüdisch-sibyllinischen Orakeln von dem Erscheinen 
eines vom Himmel herabkommenden Königs die Rede ist, der auf 
der ganzen Erde dem bösen Krieg ein Ende bereiten, aber nichts 
nach eigenem Rate, sondern alles getreu dem Befehle des großen 
Gottes vollbringen werde. 

Gewiß. Und hier ist eben auch die Ursache des Schwankens 
bei den Apokalyptikern zu suchen, das sie an den Tag legen, wo 
sie dem Messias die Stellung zum Weltgericht zuweisen sollen. 

Hier haben wir einmal eine sibyllinische Weissagung auf den 
Messias vor uns, die, wie vereinzelt sie auch in der ältesten sibyllini- 
schen Literatur auftritt,") für die Apokalyptiker wegweisend ge- 
worden ist. Und wieder zeigt sich, daß die letztern selbst da, wo 
sie bei Schilderung des Weltgerichts den Messias für Gott sub- 
stituieren, nirgends selbständig erfinden, sondern auch wiederum 
aus der Sibylle schöpfen. Die Sibylle kam hier ganz besonders 
ihren brennenden Wünschen und den bereits die weitesten Volks- 
kreise beherrschenden messianischen Erwartungen entgegen, wobei- 
als bezeichnend hervorgehoben zu werden verdient, daß die 
jüngern Apokalyptiker von dieser Prophezeiung den ausgiebigsten 
Gebrauch machen, während die älteren, wie dies in der Tiervision 
Henochs deutlich ersichtlich, hierin noch zurückhaltend, und nach 
dem allgemeinen Vorgang der Sibylle das Weltgericht durch Gott 
selbst vollzogen werden lassen, den Messias aber erst am Schlusse 
- desselben einführen, gleichsam als den Repräsentanten des endlich 
. errungenen Sieges, des Glückes und der Menschenerlösung, wie wir 
dieses schließlich auch bei dem jüdisch-hellenistischen Verfasser des 
vierten Evangeliums so markant zutage treten sehen. 

In den Bilderreden, „wo der Messias beschrieben wird als der 
Auserwählte und Menschensohn“, der vor Gott verborgen war, ehe 
die Welt geschaffen wurde, dessen Herrlichkeit von Ewigkeit zu 
Ewigkeit, dessen Macht von Geschlecht zu Geschlecht dauert, der 
auf dem Richterstuhl sitzt, an den Königen und Mächtigen Rache 
zu üben, die Heiligen und Gerechten aber retten wird, wo „also 
der Messias ein übermenschliches, aus himmlischer Präexistenz 


!) Außer Or. sib. III, 652—658 zu vgl. Or. sib. III, 49—50: 
“HEeı 8° dyvos dvak, ndons yis OXÄinTpa xpariowv 
Eis alövas navras, Erıyop&voro ypövoıo. 
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herabkommendes Wesen, das Werkzeug des göttlichen Welt- 
gerichtes und der Erlösung des Gottesvolkes“ ist, finden wir den 
vom Himmel herabgekommenen Messiaskönig der Sibylle wieder, 
der allem Krieg auf der Erde ein Ende macht, als Werkzeug des 
göttlichen Weltgerichtes. ') 

Wäre der Apokalyptiker in seinen Enthüllungen unabhängig, 
würde er seinen Stoff frei erfinden, oder würde er auch nur frei 
über den überkommenen schalten dürfen, dann hätte in seinen 
Offenbarungen der Messias, der Kern und Stern seiner Weissagun- 
gen, von Anbeginn im Mittelpunkt der Kämpfe der Endzeit ge- 
standen und kein Schwanken wäre in dieser Richtung wahrnehmbar 
gewesen. — 

Aber auch in der Darstellung des Azäzel verrät die Henoch- 
apokalypse ihre Abhängigkeit von der Sibylle. Uns wenigstens 
scheint es zweifellos, daß ihr dazu der Beliar der Sibylle Modell 
gestanden. 

Wer und was ist der sibyllinische Beliar? 

Er ist der Antimessias, der große Wundertäter, der Schöpfer 
der Kultur, der Zerstörer der Einfaltsfrömmigkeit, der mit seinen 
satanischen Künsten die Menschen verführt und sie ihrem herge- 
brachten Glauben und selbst ihrem Gott abspenstig macht. — Die 
griechische Kultur mit ihren verderblichen Auswüchsen, ihrem 
schwelgerischen und sittenlosen Leben galt den Einfaltsfrommen 
als ein Werk des Satans, jener widergöttlichen Potenz, die der 
ewig regen, heilsam schaffenden Gewalt die kalte Teufelsfaust 
tückisch entgegenballt, die dem Lichte die Finsternis, der Frömmig- 
keit den Abfall, dem Glauben den Unglauben und Aberglauben 
entgegensetzt. 

Freilich nicht immer und nicht allgemein herrschte in Israel 
diese Anschauung von der Verwerflichkeit der Weltkultur. Es gab 
eine Zeit, wo die Vertreter dieser Anschauung in der Minderheit 
waren und wo die führenden Geister des Volkes gar wohl die 


1) ib. III, 652—658: 
Kat or am Melon Oeös rewber Base, 
"Os mäsav yatav maboeı roAduoro xaxolo, 
Os pEv dpa xreivas, ols d öpxıa miora meidogae. 
VdöE ye tals lölaıs BouAais ade navra roımaet, 
AAAa Oeod meydkoıo nıdiaas ödypası EodAoie. 
cf. Ev. Joh. 5,30; 6,38 u. v. a. St. 
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Segnungen der Kultur zu würdigen wußten. Man lese nur die 
begeisterten Schilderungen, die der Verfechter der modernen Geistes- 
richtung in dem Buche Hiob von den ungeahnten Errungenschaften 
der Kultur entwirft, eine Schilderung, die in-eine Apotheose der 
menschlichen Geisteskräfte ausklingt.‘) Die Gegner dieser An- 
schauung, die einfaltsfrommen Freunde Hiobs, die laudatores temporis 
acti, bildeten damals — und noch lange Zeit nachher ihre Ge- 
sinnungsgenossen, die Verfechter des alten Bibelglaubens — eine 
schwache Minorität, die unterdrückte Partei der „Armen und 
Elenden“, und Gott selbst stand auf der Seite des dem modernen 
Zeitgeiste huldigenden Hiob.?) 

Seit den Makkabäerzeiten jedoch, wo die Entartung der 
herrschenden jüdisch-hellenistischen Partei heillose Verwüstungen 
im Volke angerichtet, Moral und Sitte untergraben, den Bestand 
der Nation und des alten Glaubens zu bedrohen angefangen hatte, 
wurde das miteins anders. Die siegreichen Frommen hatten ‘jetzt 
nur für die Schattenseiten der Kultur Augen und. verwarfen sie 
in Bausch und Bogen als Satanswerk. Sie galt ihnen als ein 
Erzeugnis der gegen Gott und seine Auserwählten sich auflehnenden, 
Umwälzungen unter den Menschen heraufbeschwörenden Himmels- 
mächte, die mitsamt ihren gottlosen Schöpfungen von Gott selbst 
— nach spätern Vorstellungen: von seinem mit aller überirdischen 
Macht ausgerüsteten Messias — zur ewigen Vernichtung in den 
Feuerpfuhl der Gehenna werden geworfen werden. 

In der Henochapokalypse nun ist der Hauptstifter der nz 


N) ef. Hiob 28,1-20. Die Schilderung lautet: „Für Silber gibt es einen 
Fundort und eine Stätte für das Gold, das man zum Läutern. schmilzt, das 
Eisen wird aus dem Staub hervorgeholt und das Gestein gießt man zu Kupfer. 
Der Finsternis hat man ein Ende gemacht und nach allen Endpunkten erforscht 
man das Gestein des Dunkels und der Todesnacht. Schachte bricht man aus 
dem Boden, vergessen von jeglichem Fuß hangen sie, fern von Sterblichen, 
schweben. Die Erde, der das Brod entsprießt, wird unten umgekehrt. wie vom 
Feuer. Ihre. Steine sind des Saphirs Stätte. und Goldstaub enthält sie. Den 
Pfad dahin kennt kein Aar, und es erspäht ihn nicht des Geiers Auge, nicht 
betreten ihn die stolzen Tiere, kein Löwe ist hingeschritten über ihn. An den 
Kiesel hat man Hand. gelegt. und wühlt die Berge von.der Wurzel um. Man 
spaltet. Stollen in die Felsen, und alle Kostbarkeiten erschaut‘ das Auge, man 
dämmt Wasseradern ein, daß sie nicht träufeln, und das Verborgene wird ans 
Licht gebracht.“ 

2) Hierüber M. rredländer: Griech. Philosophie im A. T. insbes. p. 12387, 

Friedländer, Religiöse Bewegungen. 20 
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wälzungen in der satanischen Engelschar, die vom Himmel herab- 
stieg, um die Menschen durch Blendwerke der Kultur und Wissen- 
schaft zu berücken: Azäzel.') Er ist’der eigentliche Kulturerzeuger 
und Kulturträger, und mit ihm wird auch sein Werk vernichtet 
werden. 

„Und Azäzöl“ — so heißt es im Henochbuch — „lehrte die 
Menschen Schwerter und Messer und Schilde und Panzer verfertigen 
und zeigte ihnen die Metalle und ihre Bearbeitung, und Armen- 
spangen und Schmucksachen und den Gebrauch der Schminke und 
die Verschönerung der Augenlider, die kostbarsten und auserlesen- 
sten Steine und alle Färbemittel. Und es herrschte große Gott- 
losigkeit und sie sündigten und alle ihre Wege wurden verderbt.“*) 
Alle Ungerechtigkeit auf der Erde hat Azäzel gelehrt, und er war 
es, der der Welt die himmlischen Geheimnisse offenbart 
hat, die die Menschen kennen zu lernen sich haben angelegen sein 
lassen.®) — Die ganze Menschheit ist durch die ihr von den ge- 
fallenen Engeln gemachten Enthüllungen der himmlischen Ge- 
heimnisse mit Untergang bedroht. Die ganze Erde ist durch die 
Werke und Lehre Azäzels verderbt; ihm allein läßt Gott alle 
Schuld zuschreiben. *) 


!) ef. Hen. 9,6; 10,8; 54,asqgq.; 55,4. Die apokalyptische Darstellung des 
Menschenverderbers Azäzel ist später auch in die talm. Literatur übergegangen. 
cf. Deut. rabb. ce. 11 gegen Ende, wo die Seele Mosis zu Gott spricht: byyn 


IM MEAN MI 17OM) om Any DIanbn ww IT DINOD IaZ 
a yann By 0397. | 

2) Hen. 8,1—3. g. T.: Ipöros Alanı — 2öldafe norelv payalpas xal dinpaxas 
zal mäv orelos moAlspıxov xal xal ra nerddla Ts yis xal TO Ypuolov Ws Epyd- 
SWyrat, xal TOLMSWOLy adra xöona Tas yuvarel xal Tov üpyupov. Edeıte ÖE adrois 
wol To orABeıy xal To xaldwnilev xal Tods Exiertods Aldous xal za Bapınd. xal 
Enoinsuv Savrois, ol viol Toy dvdpurwv xal tals Yuyarpdsıyv adbr@v, xal napeßnoav 
zat Enldynoav tobs Aylovs, xal Eyevero doeßera non Ent dns Yis x). 

3) Hen. 9,6. g. T.: öpäs da Eroinoev Alanı, xal öow eloriveyxev, doa Löldufev, 
aıxlas. xal üpaprlas Ent vis yig, xal ndvra Adlov Ent tig Enpäs. Löldake yüp 
Ta pvorhpıa nal anexdAube tu alövı Ta Ev odpayw. gmermdebougt d2 Ta 
enırndedpara abrod, elötvaı ta nuorhpta ol viol ray Avdpwrwv. 

“) Hen. 10,7-8; g. T.: Gott sagt zu Raphael: ..... xal lasar nv yMv, TV 
Mydvısay ol Eypfyopor, xal hy lacıv is nAnyis SrAwoov, Iva laswvrar whv rAnyıv, 
zul pi amöAwvrar rdvres ol viol av dvdparwv, Ev tW pustnpiw 6 elmov ol Eypij- 
yopoı xal Eöldufev Tobs ulods abray, xal Npnpmdn näoa M yi &v Tois £pyoıs tüs 
Sıöaoxaklas Alanı xal Em adıy ypabov.rdcas tag apaprlas. 
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Azäzel und. seine Schar lehrten die Menschen Kunst und 
Wissenschaft und alle verderbliche Zauberei. ') 

Soll nun die Menschheit dieser satanischen Kultur nicht er- 
liegen und dem Untergang verfallen,”) dann muß der Erzeuger, 
Erreger und Träger derselben, Azäzel, mitsamt seinen es 
helfern geknebelt und für alle Eriekoit unschädlich gemacht wer- 
den. Und so erhält denn der Engel Raphael von Gott den Auftrag: 
den Azäzel an Händen und Füßen zu binden und ihn in die insert 
nis zu legen, damit er am Tage des großen Gerichts in den Feuer- 
pfuhl der Gehenna geworfen werde. °) 

Henoch erblickt in einem Gesicht ein tiefes Tal mit Braaan 
dem Feuer. Und er sieht, wie daselbst Werkzeuge, eiserne Ketten 


') Azäzel und seine Genossen lehrten die Menschen die Beschwörungen 
und das Wurzelschneiden, die Lösung der Beschwörungen, das Sternschauen, 
die Astrologie, die Wolkenkunde, die Zeichen der Erde, der Sonne und des 
Mondes. Hen.8,3—-4. — „Sie zeigten den Menschenkindern das Bittere und 
das Süße und alle Geheimnisse ihrer Weisheit. Sie lehrten die Menschen 
das Schreiben mit Tinte und Papier und dadurch versündigten sich viele von 
Ewigkeit bis in Ewigkeit und bis auf diesen Tag. Denn die Menschen sind 
nicht dazu geschaffen, daß sie auf solche Weise mit Feder und Tinte ihre 
Treue bekräftigen. Denn die Menschen sind nicht anders als wie die Engel 
geschaffen, damit sie gerecht und rein bleiben, und der Tod, der alles zugrunde 
richtet, hätte sie nicht berührt, aber durch ihr Wissen gehen sie zu- 
grunde und durch diese Kraft verzehrt er sie.“ Hen. 69,8-ı2. — Azäzel 
wird erbarmungslos gerichtet werden „wegen der Gewalttat, die er gelehrt, und 
wegen aller Werke der Lästerung, Gewalttat und Sünde, die er den Menschen- 
kindern gezeigt hat“. Hen. 1342 —2. 

2) cf. Hen. 65,6-11: „Ein Befehl ist ausgegangen von dem Angesicht des 
Herrn über die, welche auf der Feste wohnen, daß das ihr Ende sein solle, 
weil sie alle Geheimnisse der Engel und alle Gewalttat der Satane 
kennen und alle ihre verborgene Kraft, und alle Kraft derer, welche Zauber- 
künste üben und die Kraft der Bannungen, und die Kraft derer, welche Guß- 
bilder gießen; endlich auch, wie das Silber aus dem Erdstaube gewonnen 
wird, und wie das Tropfmetall auf der Erde entsteht.“ Und inbezug auf 
diese auf der Erde um sich greifende Bewegung spricht Gott: „Wegen ihrer 
Ungerechtigkeit ist vollendet über sie das Gericht. — Und für diese ist keine 
Zuflucht in Ewigkeit möglich, weil sie ihnen das Verborgene offen- 
barten, und sie werden gerichtet.“ 

3) Hen. 10,4-6 g. T.: Kat & ‘Payanı eine (6 üdbıoros), ropebou "Payanı, 
“al Ono0ov tov alanı, yepıl zul mool ouumödloov auroy, xal Eußale abrav els To 
GxöTos, zal Avorkov cyYy Epnuov nv oboav dv ri) Epruw Aoudanı, xal Exei mopeudeis 
Bale adröv. — zal Ev Th Tpepg Ts xpleews drayıijoerat ‚eis Tov Eumuptopövy Tod 
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von unermeßlichem Gewicht geschmiedet werden. Auf seine An- 
frage, für wen dieselben geschmiedet werden, erhält er von dem 
Engel des ‘Friedens die Antwort: „diese werden bereitet für die 
Scharen des Azäzel, um sie zu er und in den Abgrund der 
vollkommenen Verdammnis zu werfen. Michael und Gabriel, 
Raphael und Phanuel werden sie an jenem großen Tage packen, 
an jenem Tage sie in den brennenden Feuerofen werfen, damit der 
Herr der Geister Rache nehme für ihre Ungerechtigkeit, dafür dab 
sie dem Satan untertan wurden und die Erdenbewohner verführ- 
en.“') — Und jenes Tal der Engel, welche verführt hatten, brennt 
fort unter. der Erde. Und durch die Täler derselben kommen 
Ströme von Feuer hervor, da wo jene Engel gestraft werden, welche 
die, die auf der Erde wohnen, verführt haben.“ ?) 

Ein andermal wieder hören wir, daß der Messias den Azäzel 
und alle, die die Menschen verführten, richten werde. „Ihr mäch- 
tigen Könige, die ihr auf der Erde wohnen werdet,“ so spricht Gott 
bei Henoch, Ar sollt meinen Auserwählten sehen, wie er auf dem 
Throne meiner Herrlichkeit sitzt und den Azäzel und seine ganze 
Genossenschaft und alle seine Scharen richtet, im Namen des Herrn 
der Geister.“®) — Und wiederum: Und der Menschensohn sitzt auf 
dem Throne seiner Herrlichkeit, und die Summe des Gerichtes 
wird ihm übergeben,*) und er läßt vergehen und verderben die 


rupös. cf. Hen. 90,24-25 u. a. St. In derselben Weise wird in der Johannes- 
apokalypse 20,1—-3.10 „der Drache, die alte Schlange, welche ist der Teufel 
und Satan“, von einem Engel gebunden und in den Abgrund geworfen und 
verschlossen und versiegelt, um am Tage des großen Gerichts in den feurigen 
Pfuhl und Schwefel geworfen und Tag und Nacht von Ewigkeit zu Ewigkeit 
gequält zu werden. 

!) Hen. 54,1—7. 

2) Hen. 67,7. 

®) Hen. 55,4. cf. Hen. 45,3; 46,3—-8; 61,8. 

4) Dasselbe Schwanken in bezug auf die dem Messias beim letzten Ge- 
richt zukommende Funktion tritt uns später im N. T. entgegen. Während es 
in dem einen und demselben Evangelium einmal heißt, der Messias sei: nicht 
der Richter sondern der Erlöser und die Seligkeit der Welt, wird ein 
andermal direkt erklärt: Gott richte niemand, sondern habe alles Gericht dem 
Sohne übergeben. cf. Ev. Joh..5,22: oböt yap 6 rarhp xpiver obdeva, AAAc 
ı7v “plaww räsav Öeöwxe tw vl. Und ib. v.27: xal Eäoualav Ziwxev adrı) zal 
apisıv morelv, Örı vlös Avdpwroun ori. Ganz so wie hier bei Henoch! Das 
Gegenteil, wie schon oben gezeigt, Ev. Joh. 3,17; 12, a7. 
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Sünder vor dem Angesicht der Erde und die, welche die Welt ver- 
führt haben. Mit Ketten werden sie gebunden und an dem Sammel- 
ort ihrer Vernichtung eingeschlossen und alle ihre Werke ver- 
schwinden vor dem Angesicht der Erde. Von jetzt ab wird nichts 
Verderbliches da sein. Denn jener Menschensohn ist erschienen 
und hat sich auf den Thron seiner Herrlichkeit gesetzt, und alles 
Böse wird von seinem Angesicht verschwinden und vergehen; aber 
das Wort jenes Mannessohnes wird kräftig sein vor dem Herrn der 
Geister. ') : 

Die hier überall in Azäzel verkörperte, durch ihre Zauberkräfte 
die Menschen berückende und zugrunderichtende Kultur, der 
Sibyllist hat sie schon vor Henoch mit lapidaren Strichen in dem 
Bilde des großen Zauberers Beliar gezeichnet. 

Sehen wir uns diese Zeichnung noch einmal näher an: 

„Beliar wird hohe Berge erstehen machen, stillestehen machen 
das Meer, die feurige Sonne und den glänzenden Mond, und auch 
die Toten wird er erstehen machen und viele Zeichen bei den 
- Menschen tun. Aber in ihm ist keine Vollendung, sondern Irre- 
führung, und er wird viele Menschen verführen, gläubige und aus- 
erwählte Hebräer, sowie andere Männer, die ohne Gesetz und die 
das Wort Gottes noch nie vernommen. haben. Aber wenn die 
Drohungen des großen Gottes herannahen, und die feurige Kraft 
in Fluten auf die Erde herabkommt, dann verbrennt er den 
Beliar und die übermütigen Menschen alle, die ihm Glauben ge- 
schenkt haben.“ ?) 


1) Hen. 69,27—29. 

2) Orae. sib. III, 68— 74: 
’Ex[d2] ZeBaoııvov Eeı Beilap peröniodev, 
Kar orhosı dpewv Übos, orhosı 6E Yarascav, 
HeXtov mupdevra p£yav, Aaumpdv te oeAdvnv, 
Kai vexvas ornoel, Rat ofparta, moAAR order, 
>Avdpwmors" AAN obyl tekespöpa Loser’ Ev abıu, 
>AMa nidva, zal 61 ptponas moAAobs [te] nAaynoet, 
Iıstods 7’ exAexrodbs 9° EBpalous, dvdunus te zai dAAous 
>Avtpas, oltıyes odnw Qeod Adyov eloriaunsav. 
>AM öndrav weydAoro eco reAdoworv amerkai 
Kat. öbvan.ıs pAoytovca dl olönarog eis yalnv Ekeı, 
Kat Beitap pregeı zal breppidAous dvdpurous 
Idvras, 6o0ı robrw riorıv Everornoavro.. 
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Da ist jeder Zoll Azäzel. Beliar wirkt erstaunliche Wunder 
und berückt die Menschen; dasselbe tut Azäzel. Hüben-und drüben 
ist alles Täuschung und Blendwerk. Beliar verführt fromme und 
auserlesene Hebräer und die übrigen Menschen,') dasselbe tun 
Azazel und seine Scharen.?) Beliar wird mit seinem Anhang in 
den Feuerofen geworfen; dasselbe geschieht mit Azäzel und seinen 
Scharen. 

Schärfer noch zeigt sich die Identität Beliars mit Azäzel in 
den spätern Apokalypsen. Diese zeichnen ersteren genau so, wie 
Azäzel im Buche Henoch gezeichnet ist. Am deutlichsten erkennen 
wir in den Beliarschilderungen der zwölf Testamente Azäzel wieder: 
„Sieben Geister“, sagt Ruben, wurden dem Menschen von Beliar 
gegeben, und sie sind das Haupt der Umwälzung.“°) Diesen 
Geistern ist der Geist des Irrtums beigemischt. Jeder Jüngling 
wird von diesen Geistern zugrunde gerichtet, indem er den Ver- 
stand verfinstert weg von der Wahrheit, und er hat keine Er- 
kenntnis im Gesetze Gottes, noch gehorcht er den Ermahnungen 
seiner. Väter. *) 

Der Lehre und den Werken Beliars wird hier die Einfalts- 
frömmigkeit, die in dem Gesetz Gottes verharrt, entgegengesetzt 
und gepriesen: „Und nun, meine Kinder“, sagt Levi, „befehle ich 
euch, daß ihr unsern Herrn vom ganzen Herzen fürchtet. Und 
wandelt in Einfalt nach seinem ganzen Gesetze.“ Auch die 
Wissenschaft mögen sie pflegen, jedoch nur im Rahmen des Gesetzes 
Gottes, indem sie unablässig in demselben lesen, um sich mit Eifer 
Weisheit in der Furcht Gottes zu erwerben. Dann werden viele 


ef. Orac. sib. II, 165—170: 
“H 82 ouvalpesıs &yyds, Örav Tıvis Avril TPoPNT@V 
YVevdardraı meidswarv- mt ydovl pnilkovres 
Kat Bextap 9” Eeı, zul ohpara mod morhseı 
"Avdpınnars. Tsre dh öolwv axarasrasl’ dvpüv 
’Exdextov mior@v te, Acndaotn Te year 
Tobtwv, 78° "Eßpatwv. — 
') 'Orae. sib. III, 69q. 
°) Hen. g. T. Kal inidvnsav roös aylovs. Es ist dies eine stehende 
Weissagung aait Daniel (8,24), eine constans:opinio, die wir wörtlich im N. T, 
wiederfinden. ef. M. Friedländer, -Gesch. der Jüd. Apolog. 493 sqq.- 
°) Test. Ruben 2. Kautzsch II, 460g. 
#) ib. 3. Kautzsch II, 461.. > 
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von den Menschen begehren, ihnen zu dienen und das Gesetz aus 
ihrem Munde zu hören.) „Und nun, meine Kinder“, so schließt 
er, „habt ihr alles gehört. Wählt nun euch selbst entweder die 
Finsternis oder das Licht, entweder das Gesetz des Herrn 
oder die Werke Beliars.“?) 

Joseph prophezeit seinen Söhnen und Brüdern: „Der Herr wird 
mit euch im Lichte sein, und Beliar wird in Finsternis mit den 
Ägyptern sein.“ ®) 

Wir sehen hier auf der ganzen Linie den Kampf entbrannt 
zwischen der hergebrachten Einfaltsfrömmigkeit, der einfachen alten 
Sitte, und der ungestüm hereinbrechenden griechischen Kultur, den 
Künsten Beliars, die im jüdischen Volksleben große Umwälzungen 
hervorbringt, den alten Glauben zerstören, ja selbst die Massen des 
Landvolkes dem Ackerbau entfremden und sie in den Strudel eines 
luxuriösen Lebens hineinwirbeln. „Ich weiß, meine Kinder“, sagt 
Issachar, „daß in den letzten Zeiten eure Söhne die Einfalt ver- 
lassen und der Habgier anhängen werden. Und sie werden die 
Unschuld fahren lassen und sich der Arglist nähern und werden 
die Gebote des Herrn verlassen und dem Beliar anhängen; und 
sie werden den Ackerbau fahren lassen und ihren bösen Ge- 
danken folgen, und werden zerstreut werden unter die Heiden und 
ihren Feinden dienen.“*) — „Und nun hört mich, meine Kinder, 
und wandelt in Einfalt des Herzens, denn ich sehe, daß auf ihr 
jegliches Wohlgefallen des Herrn [beruht]. Der Einfältige begehrt nicht 
Gold; den Nächsten übervorteilt er nicht, nach mannigfaltiger Speise 
verlangt er nicht, ausgezeichnete Kleider will er nicht, lange Zeit zu 
leben, setzt er nicht voraus, sondern wartet allein den Willen Gottes 
ab; und die Geister des Irrtums vermögen nichts gegen ihn. — — 
Er wandelt in Aufrichtigkeit des Lebens und sieht alles in Einfalt, 


I) Test. Levild. Kautzsch II, 469. 

2) ib. e. 19. Kautzsch II, 471. Diese apokalyptische Darstellung Beliars 
schwebte zweifellos dem Apostel Paulus vor, wo er .die Korinther warnte, an 
einem Joche mit den Ungläubigen zu ziehen, denn das Licht habe keine 
Gemeinschaft mit der Finsternis, so wenig wie Christus mit Belial. 2. Kor. 6,14-15: 
pn ylveode Etepoluyodvres. Tis yap peroyn dtratosdvn zal dvapia; is BE KoLvWvia 
Ywrl rpös Oxdrog; Tls d& aumpwvnats Xpıoro mpös Beilal; N rıs pepls nisch 
perd dniotov; 

3) Test. Jos.'c.20. Kautzsch II, 502. 

#) Test. Issach. 6, 7. Kautzsch II, 480. - 
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ohne mit den Augen die Schlechtigkeiten von der Verführung der 
Welt wahrzunehmen, damit er nicht etwas von den Geboten des 
Herrn verdreht sieht. Bewahrt nun das Gesetz, meine Kinder, und 
erwerbt euch die Einfalt und wandelt in Unschuld, ohne Vorwitz 
zu treiben mit den Geboten des Herrn und den Handlungen des 
Nächsten. — Beugt euren Rücken, um Ackerbau zu treiben, 
und beschäftigt euch mit Feldarbeiten, wie es jeglichem Ackerbau 
entspricht.“ ') 

Der Geist Beliars lag damals in der Luft, und das einzige 
Mittel, von ihm unbehelligt zu bleiben, war die Einfaltsfrömmig- 
keit. Darum predigt auch Benjamin seinen Kindern: „Wer. Gott 
fürchtet und den Nächsten liebt, kann nicht von dem in der 
Luft hausenden Geiste Beliars getroffen werden, da er von der 
Furcht Gottes beschirmt wird.“”) — Die Erlösung der Menschen 
aus der Gewalt Beliars aber wird von Gott selbst vollzogen werden: 
„Gott selbst wird alle gefangenen Menschenkinder von Beliar er- 
lösen und jeder Geist der Verführung wird zertreten werden.“ ®) 

Mit denselben Farben, mit denen Azäzel im Buche Henoch, 
wird Belial in der Ascensio Isaiae geschildert: Er ist „der Fürst 
des Unrechts, der diese Welt beherrscht“. Unter seiner Herrschaft 
blüht die Zauberei, die Beschwörungskunst, das Wahrsagen, die 
Magie, Unzucht, Ehebruch und die Verfolgung der Frommen;*) in 
seiner Umgebung wimmelt es von Lügenpropheten,°) wie in der 
Umgebung des Beliar in der Sibylle. °) 


!) ib. 3,5. Kautzsch II, 479. 

?) Test. Benj. 3. Kautzsch II, 508. 

?). Test. Sebul. 9. Kautzsch II, 483. cf. Test. Dan. 5. Kautzsch II, 485: 
„Der Herr selbst wird gegen den Beliar Krieg führen. — Und er wird die 
gefangenen Seelen der Heiligen dem Beliar abnehmen.“ 

*) Ascen. Is. 2,4-5. 

°) ib. — Auch im Buch der Jubiläen erscheint Beliar als der Dämon des 
Abfalls. Er lockt die Menschen von dem Wege .der Gerechtigkeit weg, um sie 
zu verderben (Jubil. 1,20). Er verleitet die Kinder Israels zum Abfall von Gott 
und seiner Lehre, so daß sie die Beschneidung fahren lassen und die Ordnung 
des Gesetzes nicht halten (Jubil. 15,33—34). 

Azäzel, Beliar und Samael waren die Namen des Oberhauptes der Satane. 
Nach Ascen. Is. 2,1 ist Beliar identisch mit Samael. Ähnlich lauten die tal- 
mudischen Überlieferungen. Sie erklären Samael als das Oberhaupt aller Satane 
und als den Sehlimnisten von allen. ef. Deuter. rabb. 11: yoan InnDd non 


NDD> yaı2 onen 522 yon Ib ps min Dem 53 wm. — Samael, 
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Auch darin, daß sie in derselben Weise gerichtet werden, er- 
weisen sich Beliar und Azäzel als eine und dieselbe widergöttliche 
Potenz. Und daß die Apokalypsen bald Gott selbst, bald wieder 
den Messias als Richter in der Endzeit auf dem Throne der Herr- 
lichkeit sitzen lassen, beweist, wie bereits dargetan, ihre Abhängig- 
keit von der Sibylle, die vor ihnen, da zu ihrer Zeit die Vor- 
stellungen von dem Messias erst in Bildung begriffen waren, 
dasselbe Schwanken in der Darstellung des letzten Gerichts an den 
Tag lest. 

Und sowie Beliar und sein Anhang in der Sibylle schließlich 
in den Feuerpfuhl geworfen werden; so wird Azäzel in der Henoch- 
apokalypse gebunden, um beim letzten Gericht in den Feuerpfuhl 
geworfen zu werden, so wird in den Testamenten Beliar gebunden 
und für alle Ewigkeit ins Feuer geworfen: bald von Gott selbst, ") 
bald wieder von dem Messias, der die Türen des Paradieses öffnet, 
den Beliar bindet und seinen Kindern Gewalt verleiht, auf die bösen 
Geister zu treten.’) | 

Dasselbe geschieht in der Johannesapokalypse mit dem Satan. 
„dem Drachen, der alten Schlange“, und seinem Anhang: „Er ward 
geworfen in den feurigen Pfuhl und Schwefel, da das Tier und der 


die Schlange und Satan sind nur Namen für einen und denselben Bösen. 
cf. Jalkut Chadasch $ 78: pw sin wm) in Ssuno. Alle diese und ähn- 
liche Vorstellungen der Agada sind der Apokalypse .entlehnt. .Nach der gr. 
Baruchapokal. c. 9, Kautzsch II, 454, hatte Samael, um die ersten Menschen zu 
verführen, „die Schlange als Gewand angelegt“. Nach Hen. 69,6 war es aller- 
dings nicht Azäzöl, sondern einer seiner Genossen, Gadreel, der die Eva ver- 
führte. Allein hier wird von diesem Gadreel ausgesagt, daß er den Menschen- 
kindern die Werkzeuge des Todes und den Panzer und den Schild und das 
Schwert gezeigt habe, während in der ältern Apokalypse Hen. 8,1 dies alles 
dem Azäzöl zugeschrieben wird. Vermutlich ist auch die Verführung Evas 
ursprünglich dem Azäz@l zugeschrieben worden. Es zeigt sich wieder, dab 
Azäze), Beliar, Samael und die Schlange identisch. Auch die rabbinischen 
Quellen wissen von nahen Beziehungen zwischen Azäzel und Samael zu be- 
richten. „Als Haupt des bösen Prinzips war für Samael das am Versöhnungs- 
tag dargebrachte Opfer für Azäzöl bestimmt.“ cf. Hamburger, Real-Enzykl. 
II, 1060sg. 

6) ef. Orac. sib. II, 165g. 

1) Test. Sebul. 9. Test. Dan. 5. Test. Jud. 25. 

2) Test. Levi 18. 
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falsche Prophet war, und werden gequält werden Tag und Nacht 
von Ewigkeit zu Ewigkeit.“ ') 

So hat sich uns denn aus allen unseren Untersuchungen das 
eine sichere Resultat ergeben, daß der jüdische Hellenismus die 
Gedankenwelt der griechischen Philosophie in sich aufgenommen, 
sie mit ebenso großer Begeisterung als Selbsttäuschung in den 
Mosaismus hineingetragen und hineingezwängt, den letzteren somit 
in die Sphäre der Philosophie emporgehoben und der Welt an 
Stelle einer menschlichen eine gottgeoffenbarte Philosophie geschenkt 
hat.?) — Soweit es nun möglich war, diesen philosophischen Mosais- 
mus dem allgemeinen Verständnis näher zu bringen und ihn in 
das Bewußtsein der Massen einzuführen, haben dies die Sibyllisten 
und andere jüdische Popularphilosophen besorgt und haben ins- 
besondere neue eschatologische Vorstellungen den Massen vermittelt 
und die von dem jüdischen Hellenismus hergestellte Vermittlung 
zwischen dem transzendent gesetzten Gott und dem Menschen durch 
die Einschiebung des Messias als Mittler greifbarer ausgestaltet. 
Von ihnen übernahmen auf palästinensischem Boden die Apokalyp- 
tiker die gleiche Mission, und sie waren es eigentlich, die den Pfad 
der kommenden Weltreligion bereiteten, als deren mächtiger Rufer 
und Verkünder des Anbruchs des messianischen Reiches zuletzt, 
als „das Himmelreich nahe herbeigekommen“ war, der Täufer auf 
den Plan trat, 


') Apok. Joh. 20,10. 19,20 u. a. St. cf. Math. 25,41: zö rüp To dımbviov Tö 
Hrowmaopevov to BraßöAm Kal tols dyyeAoıs adrod. 
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So war denn tatsächlich das Himmelreich nahe herbeigekommen. 
Hüben und drüben, in Judäa wie in der Diaspora, unter den 
griechischen Juden wie unter den griechischen Heiden trieb die 
Zeit der Erfüllung entgegen, harrte man allenthalben des Erlösers, 
„in welchem alle Dinge zusammenverfaßt wurden, beide, das im 
Himmel und auf Erden ist, durch ihn“:') des Messias, in welchem 
nach Gottes weisem Ratschluß „alle Fülle wohnen sollte, damit 
alles durch ihn versöhnt würde, es sei auf Erden oder im Himmel, 
damit daß er Frieden machte durch das Blut von seinem Kreuz 
durch sich selbst“.?) 

Und sosehr war die Zeit für die Aufnahme der neuen Bot- 
schaft herangereift, daß die Erfüllung der Verheißung, der Messias 
seinem Herold auf dem Fuße folgen konnte. Und als er auf den 
Plan trat, fand er alles für sein Erlösungswerk sorgfältig vorbereitet. 
Die Saat war gereift. Aber sie wäre auf dem Felde verfault oder 
ein Raub des bald darauf hereinbrechenden Unwetters geworden; 
wäre nicht gerade zur rechten Zeit noch der richtige Schnitter 
gekommen, die Ernte zu halten und unter Dach und Fach zu 
bringen. Jesus selbst zeigt bei seinem ersten Auftreten schon 
seinen Jüngern diese von langer Hand vorbereitete und nunmehr 
schnittreif gewordene Saat, ihnen die Augen öffnend, daß sie das 
Feld sähen, das schon weiß zur Ernte. „Hier“, sagte er, „ist der 
Spruch wahr: dieser säet, der andere schneidet. Ich habe euch 
gesandt zu schneiden, das ihr nicht habt-gearbeitet, andere haben 
gearbeitet, und ihr seid in ihre Arbeit gekommen.“’) — 


2) Eph. 1,10. 
?2) Kol. 1,19—20. 
3) Joh. 4,35—38. 
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Die neuen Dinge hatten sich zu stoßen und zu drängen, ja viel- 


fach sich zu überstürzen begonnen. Das zeigt sich selbst in der 


Entwicklung, die Jesus in der kurzen Spanne Zeit seiner Öffent- 
lichen Lehrtätigkeit vor unsern Augen durchmacht. Im ersten 
Stadium seiner Wirksamkeit unterscheidet sich seine Botschaft in 
nichts von jener des Täufers, und es hat da den Anschein, als ob 
er überhaupt über jenen nicht hinauszugehen beabsichtige, als ob 


er lediglich der Reformator seines Volkes sein wolle. Wie des 


Täufers so lautet auch sein Ruf: „Die Zeit ist erfüllt und das 
Reich Gottes ist herbeigekommen. Tut Buße und glaubet an das 
Evangelium!“ ) 

Sehr lehrreich ist die Schilderung, die Lukas von Jesu erstem 
Auftreten entwirft. Es war an einem Sabbat, Jesus besuchte 
seiner Gewohnheit gemäß die Synagoge seiner Heimat. Man reichte 
ihm, da er sich erhob, um zu lesen, das Buch des Propheten 
Jesaia, und da’ er es umschlug, gerät er auf eine Stelle, in der er 
seine künftige Sendung in klaren Worten vorgezeichnet findet: 
„Der Geist‘ des Herrn“, las er da, „ist bei mir, darum, daß er 
mich gesalbt hat; er hat mich gesandt, zu verkündigen 
das Evangelium den Armen, zu heilen die zerstoßenen 
Herzen, zu predigen den Gefangenen, daß sie los sein 
sollen, und den Blinden das Gesicht, und den Zer- 
schlagenen, daß sie frei und ledig sein sollen, und zu 
verkündigen das angenehme Jahr des Herrn.“ — Soweit 
las er aus dem Buche Jesaia; „und als er es zutat“, berichtet 
Lukas weiter, „gab er es dem Diener und setzte sich. Und aller 
Augen, die in der Schule waren, sahen auf ihn. Und er fing an, 
zu Sagen zu ihnen: „Heute ist diese Schrift erfüllt vor euren 
Ohren“.?) 

Er fühlt sich also berufen, ein zweiter Jesaia, ein Befreier seines 
Volkes aus geistiger Nacht zu werden. Die Blinden wollte er 
sehend, die Gefesselten frei machen, die Armen und Elenden auf- 
richten. Und die Mittel hierzu waren ihm dieselben wie jene des 
Täufers: Buße, Besserung, Belehrung und Aufklärung. Er war 
somit anfänglich ein anderer Täufer und galt auch vielfach als 
solcher. Was er damals sicher wußte, das war, daß seine Zeit 


1) Mare. 1,1&-15. Math. 4,17. 
2) Luce. 4,16—21. 
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gekommen, daß die Vorarbeiten für die geistige Erlösung seines 
Volkes geleistet; wohin er aber gelangen werde, das wußte Jesus 
damals noch nicht. Die stürmischen Wogen, denen er sein Schiff- 
lein aussetzte, trieben es unaufhaltsam vorwärts, entwickelten alle 
Kräfte in ihm, und erst auf dem Wege in die ungeahnte Weite 
kam er zum vollen Bewußtsein seiner großen Mission. Bei seinem 
öffentlichen Auftreten war er im Angesicht der in den breiten 
Schichten seines Volkes.herrschenden geistigen Verwahrlosung von 
diesen Kreisen dermaßen festgehalten, daß er seinen Blick von 
ihnen gar nicht abwenden und. davon nichts hören wollte, daß 
‘ sein Evangelium auch in die heidnische Welt hinausgetragen werde. 
Nur. den Verlorenen seines eigenen Volkes wollte er Erlösung 
bringen. Ein kananitisches Weib, das ihn um Hilfe angeht, wehrt 
er mit den Worten ab: „Ich bin nicht gesandt, denn nur zu den 
verlorenen Schafen von dem Hause Israel. Es ist nicht fein, dab . 
man den Kindern ihr Brot nehme und werfe es vor die Hunde“.') 
— Er sendet seine zwölf Apostel aus mit der Weisung: „Gehet 
nicht auf der Heiden Straße und ziehet. nicht in der Samariter 
Städte, sondern geht hin zu den verlorenen Schafen aus dem Hause 
Israel“.”) Nicht einmal ein Neuerer will er.sein, nur fortsetzen 
will er das Werk Mosis und der Propheten; er gehört zu ihnen 
und will die Kontinuität mit ihnen durchaus nicht unterbrochen 
wissen. Moses und Elia schweben ihm in der Erscheinung vor, 
Petrus fühlt ihre Nähe und spricht‘ zu Jesu: „Herr, hie. ist gut 
sein; willst du, so werden wir hie drei Hütten machen, dir eine, 
Moses eine und Elia eine“.®) — Die hergebrachten Satzungen will 
er, da sie ihm ein tugendhaftes Leben zu fördern und ein zügel- 
loses zu zähmen scheinen, beobachtet wissen und verlangt selbst 
da, wo er im harten Kampf gegen die heuchlerischen Pharisäer 
steht, die Beobachtung ihrer Vorschriften; nur nach ihren Werken 
solle man sich nicht richten.*) Dem Aussätzigen, den er geheilt, 
befiehlt er: „Gehe hin und zeige dich dem Priester, und öpfere für 
deine Reinigung, was Moses geboten, zum Zeugnis über sie.“’) — 


1) Math. 15,23—26. 

2) Math. 10,5-6. 

3) Math. 17,3—4. 

s) Math. 23,3. 23. 

5) Marc. 1,4. Luc. 5,14. Math. 8,4. 
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In 'seiner apokalyptischen Darstellung des Weltendes heißt es: 
„Bittet aber, daß eure Flucht nicht geschehe im Winter oder am 
Sabbat.“') Die Abstammung von Abraham gilt ihm noch für 
einen Vorzug.”) Heilig und unverbrüchlich hält er an Gesetz und 
Propheten fest: „Ihr sollt nicht wähnen“, erklärt er mit einer 
jeden Zweifel. ausschließenden Entschiedenheit, „daß ich gekommen 
bin, das Gesetz oder die Propheten aufzulösen; ich bin nicht ge- 
kommen aufzulösen, sondern zu erfüllen. Denn ich sage euch 
wahrlich: Bis daß Himmel und Erde zergehe, wird nicht zergehen 
der kleinste Buchstabe, noch ein Tütel vom Gesetze, bis daß es 
alles geschehe. Wer nun eines von diesen kleinsten Geboten auf- 
löst und lehrt die Leute also, der wird der kleinste heißen‘ im 
Himmelreich, wer es aber tut und lehrt; der wird groß heißen im 
Himmelreich“.?) 
Freilich darf man diese so festgewurzelte Gesetzestreue nicht mit 
Gesetzessklaverei verwechseln, sondern muß sie so auffassen, wie sie 


damals von den nichtpharisäischen Frommen verstanden wurde: 


als ein Leben im Geiste, aber nicht im Buchstaben des Gesetzes. 
Darüber, daß er das Gesetz, das er zu erfüllen, nicht aber aufzu- 
lösen, gekommen, in. diesem Sinne verstanden wissen wolle, läßt 
uns Jesus keinen Augenblick im Zweifel. Er kommentiert sich 
nämlich unverzüglich: „Es sei denn eure Gerechtigkeit besser denn 
der Schriftgelehrten und Pharisäer, so werdet ihr nicht in das 
Himmelreich kommen.“*) Und gleich darauf zeigt er an markanten 
Beispielen, wie er das Gesetz gepflegt, ausgelegt und beobachtet 
wissen wolle. Er bleibt nicht bei Moses und den Alten stehen, 
sondern geht über sie hinaus, im Geiste einer neuen Zeit, deren 
Sitten bereits durch Philosophie geläutert sind, so daß seine Ethik 
eine höhere, ja die Vollendung der mosaischen ist, und er mit 
vollem Rechte von sich sagen durfte, er sei nicht gekommen, das 
Gesetz oder die Propheten aufzulösen sondern zu erfüllen. Aus 
dem ergiebigen, nie versagenden Boden des Alten sproßt Neues 
hervor. Moses und die Propheten — das war und blieb die un- 
erschütterliche Überzeugung Jesu — sind die ewigen Grundlagen 


1) Math. 24,20. 

2) Luce. 13,16. 19,9. 
3) Math. 5,17-19. 
#%) Math. 5,20. 
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der Religion, die Träger des gottgeofienbarten Sittengesetzes; der 
Geist, der aus ihnen spricht, er spricht für alle Zeiten und Ge- 
schlechter; er muß eben verstanden werden, jede Zeit muß sich 
in ihm spiegeln, ihre Ideale in ihm verwirklicht finden können. 
Wurde zu den Alten gesagt: du sollst nicht töten; so lautet dieses 
Gebot im Munde Jesu, verkündigt einem neuen Geschlecht: Wer 
auch nur mit seinem Bruder zürnt, der ist des Gerichts schuldig. 
— Das alte Gebot: Du sollst nicht ehebrechen, kommentiert er 
dahin: wer ein Weib auch nur ansieht, ihrer zu begehren, der hat 
schon mit ihr die Ehe gebrochen in seinem Herzen. Wurde zu den 
Alten gesagt: Wer sich von seinem Weibe scheidet, der soll ihr 
einen Scheidebrief geben; so lehrt Jesus, darüber hinausgehend: 
Wer sich von seinem Weibe scheidet — es sei denn um Ehe- 
bruch — der macht, daß sie die Ehe bricht; und wer eine Ab- 
geschiedene freit, der bricht die Ehe. Wurde zu den Alten gesagt: _ 
Du sollst keinen falschen Eid tun; so verwirft Jesus, wie es der 
Essenismus vor ihm tat, den Eid überhaupt. Die Rede sei: Ja, 
ja; nein, nein; was darüber, sei von Übel. Seine Ethik ist eine 
so erhabene, daß sie Selbstentäußerung und Feindesliebe verlangt. 
Sie ist eben nicht die Ethik der Zöllner, sondern sie soll zur Voll- 
kommenheit führen, sie ist die Ethik der Vollkommenen. Diesen 
ruft er zu: „Darum sollt ihr vollkommen sein, gleichwie euer Vater 
im Himmel vollkommen ist.“') 

Wenn Jesus also die Unzerstörbarkeit und Unverwüstlichkeit 
des mosaischen Gesetzes so scharf betont, so meint er damit 
keineswegs das Zeremonialgesetz. Fast mit denselben Worten 
spricht Philo von dem Gesetz: Mosis Gesetze, sagt er, blieben fest, 
ewig unzerstörbar bis auf den heutigen Tag, wie mit dem Siegel 
der Natur selbst gezeichnet, und sie werden sicherlich für alle 
Zeiten unsterblich bestehen, solange Sonne, Mond, Himmel, die 
ganze Welt bestehen wird.”) — Daß aber Philo hier nicht das 
Zeremonialgesetz, sondern den reinen Gottesglauben und das ewige 
Sittengesetz im Auge hat, das lehren uns seine Schriften fast 
auf jeder Seite, das sagt er deutlich, wo er gegen die radikalen 
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jüdischen Hellenisten, die mit der allegorischen Erforschung des 
Mosaismus das ganze Zeremonialgesetz verwarfen, zu Felde zieht, 
indem er ihnen gegenüber die Ansicht vertritt, daß das Erfassen 
des geistigen Gehaltes des Gesetzes allerdings die Hauptsache sei, 
daß man aber gleichwohl die Zeremonien, als den Leib des Ge- 
setzes, aus Pietät gegen die ehrwürdigen Männer der Vorzeit, die 
sie eingesetzt, nicht verachten und sich -dadurch außerhalb der 
Gemeinde stellen dürfe. Er appelliert also zugunsten der Beibe- 
haltung des durch die allegorische Auslegung bedrohten Zeremonial- 
gesetzes lediglich an. das Gemüt, zugestehend, daß der Geist des 
Gesetzes ‘der unsterbliche, der Buchstabe aber der: vergängliche 
Teil sei, den man aber gleichwohl aus Pietät konservieren solle. 

So urteilten im Zeitalter Jesu die gebildeten nichtpharisäischen 
Kreise Palästinas und der griechischen Diaspora über das „Gesetz“, 
so wird es auch in der ganzen Weisheits- und der apokalyptischen 
Literatur aufgefaßt, und es entspricht vollkommen der Denkart 
Jesu, wenn der jüdisch-hellenistische Verfasser des vierten Evan- 
geliums ihn sprechen .läßt: „Das Heil kommt von den Juden. 
Aber es kommt die Zeit, und ist schon jetzt, daß die wahr- 
haftigen Anbeter werden den Vater anbeten im Geist und in der 
Wahrheit; denn der Vater will haben, ihn also anzubeten. Gott 
ist Geist, und die ihn anbeten, müssen ihn im Geist und in der 
Wahrheit anbeten.“ ') 

Steht es aber außer Zweifel, daß Jesus von Anbeginn Moses 
und den Propheten gegenüber diesen freien Standpunkt einnahm, 
so ist es nicht minder gewiß, daß er anfänglich gleichwohl das 
Zeremonialgesetz nicht anzutasten gedachte, daß er vielmehr in der 
Ausübung der hergebrachten religiösen Satzungen, selbst wie sie 
die. pharisäische Auslegung verlangte, ein Palliativmittel gegen die 
arg umsichgreifende zügellose Ausschreitung erblickte. Nicht gegen 
die Beobachtung hergebrachter religiöser Bräuche richtete sich sein 
heiliger Eifer, sondern gegen den Mißbrauch, den eine den Markt 
beherrschende herrschsüchtige und heuchlerische Klasse von Phari- 
säern mit denselben trieb, gegen die unerträglichen Bürden, die 
sie den Menschen an den Hals legte, ohne selbst innerlich von ihnen 
berührt zu sein. — Und dieser Kampf erst führte zum Bruche 
mit. dem Gesetzesbuchstaben, hob Jesum allmählich nicht nur über den 
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Pharisäismus und den Täufer, sondern auch über das Zeremonial- 
gesetz hoch empor. Auf die Frage der Johannesjünger, warum sie 
und die Pharisäer soviel, seine Jünger aber nicht fasten, gibt er 
eine Antwort, die unzweideutig seine künftige Stellung zu dem 
Alten uns enthüllt und zeigt, daß er sich nunmehr völlig bewußt 
geworden, Neues an dessen Stelle zu bringen. „Niemand“, sagt 
er, „flickt ein altes Kleid mit einem Lappen von neuem Tuch: 
denn der Lappen reißt doch wieder vom Kleid und der Riß wird 
ärger. Man faßt auch nicht Most in alte Schläuche, anders die 
Schläuche zerreißen und der Most wird verschüttet, und die 
Schläuche kommen um. Sondern man faßt Most in neue Schläuche, 
so werden beide miteinander erhalten.“ ') 

Zu noch schärferem Ausdruck gelangt sein gesetzesfreier 
Standpunkt, zu dem er sich im Kampf gegen die heuchlerischen 
Pharisäer durchgerungen, in der Antwort, die er den Pharisäern 
gab, die gegen seine Jünger Klage führten, daß sie den Sabbat 
verletzen, indem sie an demselben zur Stillung des Hungers 
Ähren pflückten. Jesus erklärte ihnen rund heraus: „Der Sabbat 
ist um des Menschen willen gemacht, und nicht der Mensch 
um des Sabbats willen. So ist des Menschen Sohn ein Herr 
auch des Sabbats.“”) — Und diese Auffassung übte er auch 
praktisch, indem er am Sabbat Kranke heilte, obgleich dies als 
Sabbatsverletzung angesehen wurde. ’) 

Im Kampfe mit den Pharisäern wird der Bruch mit dem 
Zeremonialgesetz immer klaffender. Als die Pharisäer sich bei ihm 
beschwerten, daß seine Jünger die Satzungen der Vorfahren über- 
treten, ihre Hände nicht waschen, wenn sie Speise genießen, da 
predigt er vor dem versammelten Volk inbezug auf die in Geltung 
stehenden Speisegesetze: „Was zum Munde eingeht, das ver- 
unreinigt den Menschen nicht, sondern was zum Munde ausgeht, 
das verunreinigt den Menschen.“ Und als die Pharisäer sich über 
diese Worte ärgerten, ging er weiter und erklärte: „Alle Pflanzen, 
die mein himmlischer Vater nicht pflanzte, die werden ausgereutet! 
— Merkt ihr noch nicht, daß alles, was zum Munde eingeht, das 
geht durch den ‚Bauch und wird durch den natürlichen Gang 


1) Math. 9,1. Marc. 2,18—22. Luc. 5,33—39. 
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ausgeworfen? Was aber zum Munde herausgeht, das kommt aus 
dem Herzen und das verunreinigt den Menschen. — Aber mit un- 
gewaschenen Händen essen, verunreinigt den Menschen nicht.*') 

Hiermit waren die Speisegesetze, jener mächtige, die Juden 
von der heidnischen Welt trennende Wall, durchbrochen. 

Sowie sich Jesus im Kampfe zu immer größerer Klarheit über 
seine immer weiter ausgreifende Botschaft emporrang, so wurde 
er sich auch über seine eigene Person immer klarer. Wollte er 
im ersten Stadium seiner Lehrtätigkeit nichts anderes als ein 
Nachtreter der Propheten, ein anderer Täufer sein, so fühlte er 
sich bald über dieselben hinauswachsen und wurde sich allmählich 
seiner höheren Mission und der ihm innewohnenden, jene seiner 
Vorgänger weit überragenden Gotteskraft bewußt. Daß diese 
Wandlung sich nicht miteins vollzog, beweist schon der Umstand, 
daß der Täufer im Gefängnis bereits irre an ihm zu werden an- 
fing und den Säumigen mahnen ließ: ob er es sei, der da kommen, 
oder ob man eines andern warten solle? Und die Antwort, die 
ihm Jesus sagen ließ, sowie die Worte, die er- bei dieser Ge- 
legenheit an das Volk über seine eigene und des Täufers Persön- 
lichkeit richtete, lassen deutlich erkennen, daß er sich bereits 
vollkommen klar über sich selbst geworden war: „Was seid ihr“, 
sagt er, „hinausgegangen in die Wüste zu sehen? Wolltet ihr ein 
Rohr sehen, das der Wind hin und her weht? Oder was seid ihr 
hinausgegangen zu sehen? Wolltet ihr einen Menschen in weichen 
Kleidern sehen? Siehe, die da weiche Kleider tragen, sind in der 
Könige Häusern. Oder was seid ihr hinausgegangen zu sehen? 
Wolltet ihr einen Propheten sehen? Ja, ich sage euch, der auch 
mehr ist denn ein Prophet.?) Denn dieser ist’s, von dem ge- 
schrieben steht: ‚Siehe, ich sende meinen Engel vor dir her, der 
deinen Weg vor dir bereiten soll.‘ Wahrlich ich sage euch: Unter 
allen, die von Weibern geboren sind, ist nicht aufgekommen, der 
größer sei, denn Johannes der Täufer; der aber der kleinste ist 
im Himmelreich, ist größer denn er. Aber von den Tagen Jo- 
hannes des Täufers bis hierher leidet das Himmelreich Gewalt, 
und die Gewalt tun, die reißen es zu sich. Denn alle Propheten 
und das Gesetz haben geweissagt bis auf Johannes. Und — so 
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ihr’s wollt annehmen — er ist Elia, der da soll zukünftig sein. 
Wer Ohren hat, zu hören, der höre.“ ') 

Man sieht hier, welehen Weg Jesus „seit den Tagen Johannes 
des Täufers“ zurückgelegt, wiesehr er sich inzwischen seiner jene 
des Täufers weit überragenden Stellung bewußt geworden. Es 
scheint, daß die Mahnung des Täufers blitzartig sein Inneres er- 
hellt und seine Berufung zum Messias ihm zum vollen Bewußtsein 
gebracht hat. So schildert er ja selbst das meteorartige Auf- 
leuchten des Messiasbewußtseins in dem Menschensohn: „Darum, 
wenn sie zu euch sagen werden: Siehe, er ist in der Wüste, so 
gehet nicht hinaus; siehe, er ist in der Kammer, so glaubt nicht. 
Denn gleichwie der Blitz ausgeht vom Aufgang und scheint bis 
zum Niedergang, also wird auch sein die Zukunft des Menschen- 
sohns.“ ?) i 

So lösen sich denn die Hauptwidersprüche in der einmal ge- 
setzestreuen, das andere Mal gesetzesfreien Lehre Jesu von selbst. 
Ebenso lösen sich uns die Widersprüche, die in den Evangelien das 
Wesen Jesu aufweist, das jetzt in überströmender Liebe aufgeht, 
jetzt wieder hart und rigoros sich äußert, so daß man geneigt 
wäre, zwei Seelen in seiner Brust zu vermuten. — In einer har- 
monisch vollendeten Persönlichkeit aber, wie sie uns in Jesu ent- 
gegentritt, ist eine derartige Doppelnatur nicht leicht denkbar. 
Sie ist vielmehr eine Schöpfung der Evangelisten, die ihre Evan- 
gelien nach mündlichen oder schriftlichen Überlieferungen ver- 
faßten, die, in Jesu den verheißenen Messias sehend, auf Schritt 
und Tritt von den inbezug auf den Messias überlieferten und im 
Volke lebendigen Vorstellungen abhängig waren. ‘Diese Vorstel- 
lungen aber waren, wie bereits gezeigt, doppelartige: sie lassen den 
Messias bald als eine von himmlicher Liebe überquillende, bald 
als eine kriegerische, die Welt in Schrecken setzende, mit dem 
Hauch seines Mundes tötende Persönlichkeit erscheinen. Und so 
mußten auch in Jesu beide Naturen vereint sein. Wie der 
Messias in der Apokalypse das eine Mal die Liebe und der Friede 
ist, das andere Mal Krieg und Verheerung bringt, das eine Mal 
der Richter, das andere Mal der Erlöser der Welt, so mubte 
auch Jesus, in dem ja alle diese messianische Weissagungen ihre 
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Erfüllung fanden, beide Naturen in sich vereinigen. So kommt es, 
daß ein und derselbe Evangelist einmal ihn sagen lassen darf: „Der 
Vater richtet niemand, sondern alles Gericht hat er dem Sohn ge- 
geben“;') das andere Mal wieder: „Ich bin nicht gekommen, daß 
ich die Welt richte, sondern daß ich die Welt selig mache.“”) Und so 
sind auch seine mit den messianischen Weissagungen der Apo- 
kalypse haarscharf übereinstimmenden Worte verständlich: „Ihr 
sollt nicht wähnen, daß ich gekommen sei, Frieden zu senden auf 
die Erde. Ich bin nicht gekommen, Frieden zu senden, sondern 
das Schwert.°) Denn ich bin gekommen, den Menschen zu er- 
regen wider seinen Vater und die Tochter wider ihre Mutter und 
die Schnur wider ihre Schwieger. Und des Menschen Feinde 
werden seine eigenen Hausgenossen sein.“*) — Wenn Jesus, als 
die Verkörperung der Vollkommenheit, von den ihm Nachstre- 
benden verlangt, daß sie ihr Eigentum den Armen schenken, 
Häuser, Brüder, Schwestern, Vater, Mutter, Weib und Kind und 
Äcker verlassen und ihm nachfolgen sollen,°) so ist es eben die 
Zeit, die solche harte Forderungen an jene stellt, die vollkommen 
sein und das Himmelreich erringen wollen. Sie müssen über- 
winden, wie er selbst überwunden hat, wenn sie mit ihm auf 
seinem Stuhl sitzen wollen.°) Es sind eben die Auserlesenen, von 
denen solche schwere Überwindung verlangt wird, und diesen ver- 
heißt er: „Wahrlich, ich sage euch, daß ihr, die ihr mir seid 
nachgefolgt, in der Wiedergeburt, da der Menschensohn wird sitzen 
auf dem Stuhl seiner Herrlichkeit, werdet ihr auch sitzen auf 
zwölf Stühlen und richten die zwölf Geschlechter Israels — — und 
das ewige Leben erwerben.“ ”) 

Übrigens wissen wir bereits, daß der jüdische Hellenismus 
durchwegs dieselben harten Bedingungen den zur Vollkommenheit 
Emporstrebenden auferlegt, und daß die Therapeuten beim Be- 


U) Joh. 5,22. 

2) Joh. 12,47. 

?) ef. Hen. 46,4—7. „Und dieser Menschensohn, den du gesehen hast, 
wird die Könige und die Mächtigen aufregen von ihren Lagern und die Ge- 
waltigen von ihren Tihronen“. cf. Hen. 62,2-6. 

%) Math. 10,34—86. 
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treten des Weges, der zur Vollkommenheit emporführt, ihr Eigen- 
tum aus freien Stücken ihren Söhnen und Töchtern, oder Ver- 
wandten oder sonstigen Bedürftigen überließen und sich von 
Brüdern, Kindern, ‚Weibern, Eltern, Verwandten und Vaterland 
losrissen, um sich, unbeschwert von irdischem Ballast, einem heiligen 
Leben widmen zu können. 

Was nun die Darstellung der Persönlichkeit Jesu in den Evan- 
gelien betrifft, so lehnt sie sich vollständig an jene des Messias in 
der Henochapokalypse an, sowie denn auch das eschatologische 
Vorstellungsmaterial der Apokalypse in das Eigentum Jesu und 
der Evangelisten übergegangen ist. Ist doch die Apokalyptik der 
“eigentliche Nährboden des Urchristentums, welches die Erfüllung 
der apokalyptischen Weissagungen, sowie Jesus der im Fleische 
erschienene Menschensohn der Apokalypse ist. Hier noch einige 
Beispiele zu den zahlreichen bereits angeführten. 

Henoch prophezeit von dem Messias: „An jenem Tage wird 
der Auserwählte auf dem Thron der Herrlichkeit sitzen und wird 
Auswahl halten unter den Taten der Menschen.“') „Und er setzte 
sich auf den Thron seiner Herrlichkeit und die Summe des Gerichtes 
wurde ihm übergeben, dem Menschensohn, und er läßt vergehen 
und verderben die Sünder vor dem Angesicht der Erde, und die, 
welche die Welt verführt haben.“’”) — „Und der Herr der Geister 
setzte den Auserwählten auf den Thron seiner Herrlichkeit, und 
er wird richten alle Werke der Heiligen im Himmel...“ °) 

Die Erfüllung dieser apokalyptischen Weissagungen, welche die 
richterliche Funktion des Messias in den Vordergrund rücken, 
stellt Jesus als bevorstehend hin: „Wenn aber“, sagt er, „des 
Menschen Sohn kommen wird in seiner Herrlichkeit und alle hei- 
ligen Engel mit ihm, dann wird er sitzen auf dem Stuhl seiner 
Herrlichkeit; und werden vor ihm alle Völker versammelt wer- 
den. Und er wird sie voneinander scheiden, gleich als ein Hirte 
die Schafe von den Böcken scheidet.“*) — Zu den Sündern sagt 
Henoch, daß sie in Zukunft keinen Vorwand haben werden, ihre 
Sünden zu entschuldigen: „Von nun an wißt ihr, daß alle eure 
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Gewalttätigkeit, die ihr ausübt, aufgeschrieben wird jeden Tag bis 
zum Tage eures Gerichtes.“') — Diesen Vorwand benimmt das 
Erscheinen Jesu den Sündern: „Wenn ich nicht gekommen wäre“, 
so spricht er im Evangelium Johannis, „und hätte es ihnen nicht 
gesagt, so hätten sie keine Sünde; nun aber können sie nicht vor- 
wenden, ihre Sünde zu entschuldigen.“?) — In der messianischen 
Zeit sieht Henoch „einen Brunnen der Gerechtigkeit, der uner- 
schöpflich; rings umgeben ihn viele Brunnen der Weisheit und 
alle Durstigen trinken aus ihnen und werden voll von Weisheit 
und haben ihre Wohnungen bei den Gerechten und Heiligen und 
Auserwählten. Und zu jener Stunde wird der Menschensohn ge- 
nannt vor dem Herrn der Geister und sein Name vor dem Haupt 
der Tage*.°) — Dieser Menschensohn, der im Besitze des Brunnens 
der Gerechtigkeit, ist laut dem Evangelium Jesus. Es läßt ihn 
sprechen: „Wer das Wasser trinkt, das ich ihm gebe, den wird 
ewiglich nicht dürsten; sondern das Wasser, das ich ihm geben 
werde, das wird in ihm ein Brunnen des Wassers werden, das ins 
ewige Leben quillt.“ *) 

Diese hier im Vorbeigehen nachgetragenen Ergänzungen, die, 
zusammengehalten mit dem bereits oben hierüber Gehandelten, die 
enge Verwandtschaft des Urchristentums mit der Apokalyptik 
außer Zweifel stellen und manche Widersprüche, die sich in der 
Lehre und in der Person Jesu, wie beide in den Evangelien zur 
Darstellung gelangen, ergeben, zu lösen vermögen, ließen sich noch 
zahlreich vermehren; doch es hieße offene Türen einrennen, wollten 
wir mit der Anreihung von Parallelen noch weiter fortfahren. 
Was wir erweisen wollten, ist mit dem bereits aufgebrachten Ma- 
terial genugsam erwiesen. 

Jesus hatte während der kurzen Zeit seiner Lehrtätigkeit so 
unmäßig viel Arbeit nach innen, daß er „vor kurzem Atem und 
schwerer Arbeit“ an Belehrung und Bekehrung der Heiden nicht 
denken konnte noch wollte. Erst der nach dem Opfertod aufer- 
standene und zum Christ Erhöhte darf den Jüngern die Weisung 
erteilen: hinzugehen und alle Völker zu lehren, da er alle Tage 
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bis an der Welt Ende bei ihnen sein werde.') Erst durch den 
Opfertod, den er für die sündige Welt erlitten, kommt der Welt 
das Heil und die Erlösung, ist er würdig geworden, das Weltevan- 
gelium, bisher ein Buch mit sieben Siegeln, aufzutun und es allen 
Menschen zugänglich zu machen. 

Diese Idee der Welterlösung durch den Opfertod Jesu bringt 
die Johannesapokalypse in folgendem sprechenden Bilde zur An- 
schauung: Gott sitzt auf dem Throne, in der Rechten ein Buch 
haltend, „geschrieben inwendig und auswendig, versiegelt mit sieben 
Siegeln“. Da ruft ein starker Engel mit großer Stimme aus: „Wer 
ist würdig, das Buch aufzutun und seine Siegel zu brechen? Und 
niemand im Himmel noch auf Erden noch unter der Erde kann das 
Buch auftun und darein sehen. Und einer von den Ältesten 
spricht: Siehe, es hat überwunden der Löwe, der ist vom Ge- 
schlecht Juda, die Wurzel Davids, aufzutun das Buch und zu 
brechen seine sieben Siegel. Und siehe, mitten zwischen dem Stuhl und 
den vier Tieren und zwischen den Ältesten stand ein Lamm, wie 
es erwürgt wäre, und hatte sieben Hörner und sieben Augen, das 
sind die sieben Geister Gottes, gesandt in alle Lande. Und es 
kam und nahm das Buch aus der rechten Hand des, der auf dem 
Stuhl saß. Und da es das Buch nahm, da fielen die vier Tiere 
und die vierundzwanzig Ältesten nieder vor das Lamm und hatten 
ein jeglicher Harfen und güldene Schalen voll Räuchwerks, das 
sind die Gebete der Heiligen. Und sangen ein neues Lied und 
sprachen: „Du bist würdig zu nehmen das Buch und auf- 
zutun seine Siegel; denn du bist erwürgt und hast uns 
Gott erkauft mit deinem Blut aus allerlei Geschlecht und 
Zunge und Volk und Heiden. Und hast uns unserm Gott zu 
Königen und Priestern gemacht, und wir werden Könige sein auf 
Erden. Und ich sah, und hörte eine Stimme vieler Engel um den 
Stuhl und um die Tiere und um die Ältesten her; und ihre Zahl 
war viele tausendmal tausend; und sprachen mit großer Stimme: 
Das Lamm, das erwürgt ist, ist würdig zu nehmen Kraft 
und Reichtum und Weisheit und Stärke und Ehre und 
Preis und Lob.. Und alle Kreatur, die im Himmel ist und aut 
Erden und unter der Erde und im Meer, und alles was drinnen 
ist, hörte ich sagen: Dem, der auf dem Stuhl sitzt, und dem Lamm 
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sei Lob und Ehre und Preis und Gewalt von Ewigkeit zu Ewig- 
keit! Und die vier Tiere sprachen: Amen. Und die vierund- 
zwanzig Ältesten fielen nieder und beteten an den, der da lebt 
von Ewigkeit zu Ewigkeit.“ ') 

Wenn wir nun auf dem Wege der Erforschung der religiösen 
Bewegungen innerhalb des Judentums des Zeitalters Jesu die Über- 
zeugung gewannen, daß alle Vorbedingung zur Bildung des Christen- 
tums beim Erscheinen Jesu vorhanden waren und daß der Jesus 
der Evangelien eine getreue Kopie des Bildes ist, das die Apoka- 
Iyptiker von dem die Welterlösung bringenden „Menschensohn“ 
entworfen und in das Volksbewußtsein eingeführt hatten; beein- 
trächtigt wohl eine solche Erkenntnis die Größe der Persönlichkeit 
Jesu? Ähnliches kann nur ein wundersüchtiger Köhlerglaube be- 
haupten, der von Anbeginn durch eine verkehrte Auffassung der 
Person und der Lehre Jesu beide tief geschädigt und die scharf 
markierten Wege, die von allen Seiten zum Christentum führten, 
verwischt hat. — Jesus ist die Erfüllung der Zeit und wir sollten 
die Zeit nicht erforschen dürfen, die er erfüllt hat? Wir sollten 
nicht in ihre Tiefen blicken dürfen, um die ganze Fülle, die in 
ihm .wohnte, ergründen zu können; sollten nicht aus den geschicht- 
lichen Denkmälern uns den geschichtlichen Jesus, der den mythi- 
schen hoch überragt und auf unverwüstlichen Grund stellt, auf- 
bauen dürfen? 

Wir haben den Versuch gewagt und das ganze historische 
Material, das zur Rekonstruierung der Persönlichkeit Jesu erforder- 
lich ist, soweit es uns erreichbar war, vorgeführt. 


ES * 
Ba 


Einige prinzipielle Bemerkungen mögen noch dem systemati- 
schen Abschlusse und der Klärung dienen. Manche werden viel- 
leicht daran Anstoß nehmen, daß einer Persönlichkeit wie Jesus 
jene Spaltung und innere Gegensätzlichkeit zugemutet wird, die die 
Annahme einer progressiven Entwicklung durch zwei gegeneinander 
kontrastierende Stadien voraussetzt. Andere finden den Gegensatz 
vielleicht wiederum zu wenig klar herausgearbeitet und meinen, 
bei größerer historischer Treue wäre die Historizität Jesu zu- 
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gunsten einer rein materialistischen Geschichtsauffassung in Frage 
gestellt worden. Es ist in Wahrheit keine geringe Aufgabe, die 
widerstreitenden Forderungen der gegnerischen Parteien zur Einheit 
zu versöhnen. Man wird hier gewahr, daß sich die Aufgabe der 
Biographie mit einem tiefen philosophischen Problem berührt. Der 
gewöhnliche Mensch steht diesem Problem meistens verständnislos 
gegenüber. Ist er durch die Verhältnisse in steten Kontakt mit 
einem zweiten Individuum gebracht, so pflegt er die Veränderungen, 
die dieses durchmacht, zu übersehen, ebenso wie man die Bäume 
nicht wachsen sieht, die man täglich vor Augen hat. Erst unter 
dem Drucke äußerer Ereignisse wird er der Verwandlungen gewahr, 
und dann wähnt er, sie wären mit einem Mal ohne natürliche 
Entwicklung vor sich gegangen. Er sieht die Dinge nicht in ihrem 
Werden, sondern bloß in ihrem ruhenden Sein. Solange er sich 
seinesgleichen gegenüber findet, ist das nicht überaus bedenklich. - 
Denn der Alltagsmensch gehört dem momentanen Impuls des Mi- 
lieus und hat keinen Schwerpunkt in sich selber. Er ändert sich, 
wie ihn die äußern Vorgänge ergreifen und formen. Er ist immer 
derselbe und immer ein anderer. Deshalb meint er, bei jedermann 
verhalte es sich in der gleichen Art. Großen Individuen steht er 
völlig ratlos gegenüber. Er greift dann zu absurden Milieutheorien, 
eigentlich Verkleinerungstheorien, durch die das Unbegreifliche und 
Wunderbare im Entwicklungsgang des Genies rationalisiert werden 
soll. Gegenüber dieser völlig unzulänglichen Art, sich der genialen 
Persönlichkeit zu bemächtigen, besteht als entschiedener Ansatz zu 
einer Korrektur, die vielfach in Schwung befindliche Methode, be- 
stimmte Entwicklungsstadien und feste Übergänge zu konstatieren. 
Der bedeutende Mensch entwickelt, ändert sich und so faßt man die 
markanten Unterschiede und Differenzen in seinem Handeln, Wollen, 
Denken zusammen, um sie sodann zu einem mehr oder weniger 
widerspruchsvollen Gemälde zu verbinden. Es gibt wohl kaum eine 
hervorragende historische Individualität, die der Kritiker nicht auf 
diese Art unter die Sonde seiner Analyse gebracht hätte. Immer 
von neuem begegnet man diesem Versuch, an dem das Denken 
vorübergehend einen Ruhepunkt gewinnt. Der Entwicklungsgang 
eines bedeutenden Individuums wird künstlich zerschnitten und die 
einzelnen Abschnitte als solche markiert. Das „bis hierher und 
nicht weiter“ wird Losungswort. Einer tiefen, wahrhaft philo- 
sophischen Betrachtungsart entspricht dieser dürre Schematismus 
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nicht mehr. Sie muß’ in allen Windungen und Wendungen, in 
allen Expansionen und Evolutionen eines Geistes die ursprüngliche 
Einheit restituieren und mit größerer Energie festhalten. Sie darf 
sich nicht damit begnügen, eine Persönlichkeit gleichsam in eine 
Mehrheit besonderer Individuen aufzulösen, deren jedes einem be- 
stimmten Entwicklungsstadium entsprechen soll. Jene Mehrheit 
besteht allerdings, aber sie ist bloß der äußern Erscheinung nach 
ein Vielfaches, sie muß sich bei gründlicher Erforschung auf.eine 
höhere Einheit reduzieren lassen. Daß ein hervorragender Mensch 
sich zeitweilig verändert, ist unzweifelhaft. Es kann auch eine 
bestimmte Spontaneität dieser Veränderung schwerlich geleugnet 
werden. Aber bis in die tiefsten Grundlagen seiner Persönlichkeit 
reicht diese Veränderung kaum jemals hinunter. Und der philo- 
sophische Betrachter sieht sich vor die große Aufgabe gestellt, jenen 
unveränderten, unveränderlichen Kern herauszuschälen und die 
Wandlungen als das hinzustellen, was sie hier im letzten Grunde 
dennoch sind: als Oberflächenphänomene. 

Eine große Individualität kann an zweierlei gemessen werden: 
an ihr selber und an ihren Wirkungen. Beide Maßmethoden ver- 
einigen sich zu einer restlos abschließenden Betrachtung. Es be- 
darf bloß ihrer wirksamen Verwendung und ihres allseitigen har- 
monischen Zusammenschlusses, um das entsprechende Ergebnis zu 
erreichen. Ihre Feuerprobe könnten diese Methoden an einer so 
unendlich überragenden Individualität wie Jesus bestehen. Es ist 
vielleicht die größte Aufgabe, die dem Historiker erwachsen dürfte, 
innerhalb der denkbaren Grenzen diese unvergleichliche Erscheinung 
mit all ihren scheinbaren Widersprüchen zu rationalisieren, unserm 
Verständnis möglichst nahe zu rücken. Mannigfache Versuche sind 
bereits in dieser Richtung unternommen worden. Teils in mystischer, 
teils in rationalistischer Absicht, zuweilen auch in eklektischer Ver- 
bindung beider Auffassungen. Allen wird es zum gewichtigsten 
Problem, inwiefern jene Wandlungen und Widersprüche sich mit 
Jesu überragender Persönlichkeit in Einklang bringen lassen. Die 
einen lassen es dabei bewenden und gelangen dann unter Um- 
ständen zur phantastischen Bezweiflung seiner Historizität, die 
andern streben, durch künstliche Elimination und Umdeutung be- 
stimmter Äußerungen und Vorgänge jene Einheit zu restituieren. 
Beiden Methoden ist derselbe Fehler gemeinsam, daß sie in der 
Gegensätzlichkeit als solcher hängen bleiben, daß sie sich gleich- 
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sam durch Öberflächenphänomene blenden lassen und es versäumen, 
des tieferen Zusammenhangs zwischen äußerlich kontrastierenden 
Elementen gewahr zu werden. 

Es soll nicht geleugnet werden, in den Handlungen und Aus- 
sprüchen Jesu sind Widersprüche zu verzeichnen, und die Evangelien- 
harmonie ist wohl ein unerreichbares Ideal. Man darf dies weder 
wegzudeuten suchen, noch sich davon in solchem Maße imponieren 
lassen, daß man seiner historischen Aufgabe ratlos gegenübersteht. 
Vielmehr muß man die innere Notwendigkeit derartiger Diskrepanzen 
begreifen und in ihnen eine natürliche Reaktion der Persönlichkeit 
auf einen bestimmten Kreis äußerer Eindrücke erkennen. — Im 
allgemeinen sind diese Diskrepanzen überwiegend darin bei Jesus 
begründet, worin man gemeiniglich nach der traditionellen Termi- 
nologie den Abstand zwischen Judenchristentum und Heidenchristen- 
tum zu erblicken gewohnt ist. Die Frage dreht sich um das. 
Problem, ob der konservative Petrinismus oder der gesetzesfreie 
Paulinismus sich als den eigentlichen legitimen Erben Jesu be- 
trachten dürfe. 

Es kann nicht behauptet werden, daß die geschichtliche Über- 
lieferung in diesem Punkte eine sichere Entscheidung oder bloß 
den untrüglichen Fingerzeig für solch eine Entscheidung einem an 
die Hand gäbe. Beide Elemente ringen miteinander in den vier 
Evangelien. Jesus hält zunächst am Gesetz fest. Er ist gekommen, 
es zu erfüllen, keineswegs es aufzulösen. Dieses so prägnante 
Programmwort und die andern Äußerungen und Wendungen, in denen 
es sich weiter bewähren sollte, sind übrigens früher übersichtlich 
zusammengefaßt und zur Darstellung gebracht worden. Jesu Ge- 
setzestreue und seine spätere Freiheit im Gesetz kontrastieren merk- 
würdig gegeneinander. Aber deswegen an eine Spaltung der Per- 
sönlichkeit zu denken, geht nicht an. Jesus hat keine innerliche 
Krisis erfahren, um von einer Auffassung zur andern vorzudringen. 
- Es ist eher eine Verschiebung des äußern Aspektes als eine seelische 
Wandlung, deren Etappen die einzelnen Schriftworte bezeichnen 
müßten. Es ist nicht so rätselhaft, als es auf den ersten Blick 
aussieht, daß er zuerst unverbrüchlich an den Vorschriften des 
Gesetzes festhalten wollte, zumal wir wissen, was er im Grunde 
_ unter dem Gesetz verstand. Weit entfernt, seine Größe zu beein- 
trächtigen und ein religiöses Gebreste zu bedeuten, ist es vielmehr 
für die erhabene Reinheit seiner Auffassung charakteristisch. 
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Polemik, so wertvoll und notwendig sie zuweilen sein mag, ist 
nicht denkbar ohne einen leisen Grad von Beschränkung, man wäre 
beinahe versucht zu meinen, Beschränktheit. Große, expansive, von 
idealen Überzeugungen erfüllte Naturen lieben es nicht, die Schmal- 
spur der geistigen Kontroverse zu wandeln. Denn so viel positiven 
Wertes eignet ihnen, daß sie damit das Universum umspannen 
möchten, alles ihren Idealen und Ideen anpassend. Sie sind Ja- 
sager, und im Verneinen finden sie nicht ihren Beruf. Es lebt die 
Überzeugung in ihnen, daß das Gute die innewohnende Kraft be- 
sitze, sich zu entfalten und siegreich durchzusetzen. Und dazu 
bedürfe es nicht einmal des Streites gegen das Element der Bosheit 
und Torheit. Man denkt dabei an Sokrates, nach dessen Urteil 
die Erkenntnis, mithin auch die wirksame Propagierung des Guten, 
zu gleicher Zeit für seinen Erfolg bürgen mußte. Sokrates war 
eben auch eine expansive Natur, der sich das schaffende Wort so 
unmittelbar kündete, daß er in seinem positiven Lehramte aufging. 
In noch ungleich höherem Maße Jesus. Er mochte zu Beginn nicht 
bloß an die sieghafte Kraft, sondern in bestimmtem Verstande auch 
an die Allmacht, Allgegenwart des Guten geglaubt haben. Ihm war 
die Möglichkeit des Gegenteils kaum faßbar. Daß das Gute sich 
verhülle, verschließe, hinter täuschenden Formen zurücktrete, daß 
es bloß auf seine Entdeckung und Offenbarung, nicht aber auf die 
Bekämpfung des Bösen ankomme, mochte seine anfängliche Meinung 
gewesen sein. Er sah also keine Feinde und durfte keine sehen. 
Sein erster Angriff richtete sich gegen die, die das Gesetz falsch 
auslegten, die also seinen bessern Sinn verhüllten. Das Gesetz 
selber durfte ihm willkommen sein. Und es ist auch nicht zu 
verwundern, daß er seine strenge Erfüllung forderte. Denn mit dem 
Wortsinn des Gesetzes verband er noch nicht jene üble Bedeutung, 
die erst in den spätern Zeiten seiner Wirksamkeit sowie insbesondere 
bei Paulus auftauchte. Jesus war ja nicht unmittelbar in Pharisäer- 
kreisen aufgewachsen. Ihm hatte sich das Gesetz von Anbeginn 
bereits mit jenen Symbolen und idealistischen Elementen impräg- 
niert, zu denen das hellenistische Judentum den Weg geebnet hatte. 
Denn der Glaube ist nicht. dasselbe, wenn zwei dasselbe glauben. 
Der Glaube ist bei allen seinen Expansionen das Subjektivste und 
Persönlichste. So streng Jesus auch die Forderungen des Alten 
Testaments erneuerte, er blieb von Anfang unberührt von sklavi- 
scher Anhängerschaft. Darum versetzte er auch schon bei seinem 
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ersten öffentlichen Auftreten das Volk in Erstaunen: „Denn er 
predigte gewaltig, und nicht wie die Schriftgelehrten.“') — Er 
sah, vielleicht ohne dies zunächst in das bewußte Denken zu er- 
heben, die Normen anders, als diejenigen, die sie mit der Elle 
maßen. Und man darf auch absehen von der Tradition, in die er 
einwuchs und deren Erbe er vertrat. Er hätte bei dem inneren 
Reichtum seiner religiösen Motive und Empfindungen aus Eigenem 
den Umsatz aus der alten engen Auffassung in den neuen, von 
tiefen philosophischen Ideen gesättigten Geist vollzogen. Denn noch 
einmal, das Genie ist aktiv und schöpferisch bereits in der Art, in 
der es die Dinge auffaßt und erblickt. Es trägt dort, wo der 
Alltagsmensch stumpfe, monotone Realitäten sieht, in die Phänomene 
den Strahl seiner eigenen reichen Innenwelt. Es schafft auch dort; 
wo es schaut. Für Jesus war also auch der Buchstabe, dessen 
Rechte er vertrat, nicht mehr Buchstabe, sondern ein geistiger‘ 
Wert. Und es war keine Konkurrenz mit dem Pharisäismus, wenn 
er äußerlich seine Grundforderung erneuerte. Unter diesem Gesichts- 
punkte verschwindet überhaupt alles Bedenkliche und Mystische in 
diesem Übergange. Man wäre sogar versucht, das Wort „Über- 
gang“ zu meiden. Der Jesus der zweiten Periode sah des Gesetzes 
Inhalt bloß klarer, man möchte sagen prägnanter, ihm entdeckten 
sich die negativen Möglichkeiten darin, an denen sein Geist, inner- 
lick seiner wahren Bedeutung kundig und von ihr erfüllt, früher 
achtlos vorübergegangen war. — Denn auch die Pharisäer beriefen 
sich auf das Gesetz. Es mußte also in ihm etwas gelegen sein, 
das diese Berufung möglich machte. Jesus ging den Weg, den die 
Logik -jedes an der Wirklichkeit geschulten Intellekts betritt. Er 
suchte den Zusammenhang zwischen Wirkung und Ursache. Hatte 
er ihm ja selber in einem Kernspruch den beredtesten Ausdruck 
gegeben: „An ihren Früchten sollt ihr sie erkennen.“ — Hätte 
Jesus zu einer Zeit sein Lehramt angetreten, wo der. Pharisäismus 
sich noch nicht so tief in die Deutung des Gesetzes eingenistet 
hatte, jener Übergang wäre ihm nicht aus äußern und innern 
Gründen vonnöten gewesen. ' 
Das Gesetz wäre noch gleichsam freies Terrain gewesen, davon 
jeder Besitz ergreifen konnte, der in sich die Kraft und Anlage 
geistiger Herrschaft fühlte. So aber war es bereits in den festen 


1) Math. 7,28—29. Joh. 7,46. 
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Händen Anderer und ohne Kampf und Eroberung war eine Besitz- 
ergreifung ausgeschlossen. ') Jener Übergang war sonach bistorisch 
bedingt, was seine relative Bedeutung ausmacht, aber zugleich zu 
etwas bloß Relativem stempelt. 

Auch der, dem Jesus eine völlig in sich abgeschlossene Per- 
sönlichkeit bildet, kann diese Erklärung gutheißen. Denn es ist 
keine innere Wandlung und Verwandlung, die sich seinem Einheits- 
ideal entgegensetzen könnte, sondern höchstens eine gesteigerte 
Empfänglichkeit im Reagieren auf fremde Einflüsse. Jesus lernte 
seine Feinde kennen, und seine Entfremdung vom Buchstabenglauben 
ist das Maß für das Wachstum dieses seines Vermögens, den Aus- 
druck wahren Glaubens von dem dogmatischer Knechtschaft zu 
unterscheiden. 

Die innere Fülle, die in Jesu wohnte, bewahrte ihn vor allem, 
was an einseitige Polemik und an engen Sektierergeist im Ent- 
ferntsten gemahnen kann. Aber von dieser Fülle muß noch mehr 
die Rede sein. Diejenigen, die uns bisher gefolgt sind, werden 
ohnedies dieser Frage bereits nahe gestanden sein. Mit der Lösung, 
Ausgleichung scheinbarer Widersprüche und psychologischer Anti- 
nomien sind nützliche Bollwerke gegen den Irrtum errichtet, die 
Grundlegung der wahren Auffassung aber ist damit noch keines- 
wegs vorbereitet. — Es würde beinahe nach einer Trivialität aus- 
sehen, wenn nicht im religiösen Gefühl oft eben das Einfachste und 
Alltäglichste einen besondern Klang gewänne, daß die Liebe am 
stärksten und reinsten in Jesu wohnte. Denn er war der höchsten 
Art Liebe fähig, deren Offenbarung im Neuen Testament nieder- 
gelest ist. Wieder war das Geheimnis dieser großen Liebe, daß 
. sie scheinbare Gegensätze zu verschmelzen und in eine höhere 
Einheit zu verbinden verstand. Keiner war in seiner Liebe dem 
Höchsten so nahe, wie Jesus. Alles was innige Naturverehrung 
und glaubensvolle Mystik mit klammernden Organen umfingen, bloß 
an das Universum ihr sehnsüchtiges Verlangen heftend, fließt hier 
in den weit höheren Affekt der reinsten Liebe zu dem Schöpfer 
aller Dinge zusammen. Das Eigenartige, schier Unfaßbare an dieser 
Liebe Jesu war, daß sie zugleich persönlich und dennoch unper- 
sönlich war. Sie war das erstere besonders, wenn man den Gegen- 
satz zu jener älteren naturphilosophischen und religionsphilosophi- 


t) ef. Math. 11,12, Luce. 16,16. 
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schen Mystik ins Auge faßt, die in Ideen ‘oder metaphysischen 
Wesenheiten ihr Liebesbedürfnis hatte ausströmen lassen. Die Tiefe 
und Größe ihrer Anschauung bleiben deswegen ungeschmälert, aber 
man kann nicht sagen, daß sie die Welt um religiöse Werte be- 
reichert hätten. 

Es könnte zu Mißdeutungen Anlaß geben, wenn man Jesu 
Liebe zu Gott persönlich nennt; aber der Sinn der Worte wird 
eben erst in seinem Gegenteil offenbar an der abstrakten und rein 
intellektuellen Färbung jener höchsten Affekte. Die Liebe Jesu 
war persönlich, sofern sie rein konkret war. Für ihn. war Gott 
_ nicht bloß eine Realität in Begriffen, sondern es liegt eine so un- 
vergleichliche Fülle von Anschaulichkeit in seinem Verhältnis zum 
Herrn, wie sie bisher unerreicht war. Alle Religionsphilosophie 
ist als Philosophie von theoretischen Interessen getragen und steht 
sonach fortwährend unter diesen Aspekten dieser Interessen. Jesus 
war aber Religionsstifter und nicht Religionsphilosoph. Er mühte 
sich nicht theoretisch um die religiösen Begriffe, er erlebte sie. — 
Dieser große Zug des Erlebens also und nicht die Anteilnahme 
einer kleinlichen Subjektivität ist dasjenige, was an seiner Liebe 
persönlich genannt zu werden verdient. Deswegen kann sie 
aber auch unpersönlich genannt werden, sowie alles unpersönlich 
ist, von dem jede Spur eines selbstsüchtigen Interesses getilgt 
worden ist. Jeder Wert erscheint uns als unpersönlich, der nicht 
mehr Mittel sondern Selbstzweck ist. Und auch darin besteht 
Jesu großes Geheimnis, daß er die Liebe völlig zum Selbstzweck 
erhob. 

Aber nicht bloß darin liegt das Unpersönliche in seinem Fühlen 
und Wollen, sondern vielmehr in der Art, in der er seines Vaters 
im Himmel inne wurde. So persönlich das Verhältnis zwischen 
ihm und seinem Gott auch war, das heißt, so voll von Leben und 
Wirklichkeit, es war auf der andern Seite dennoch ein völlig un- 
persönliches Ideal, das er sich zum Bilde des Höchsten verklärte. 
Er war zunächst weit davon entfernt, menschliche Züge hineinzu- 
deuten. Die universalistischen Tendenzen, die das Prophetentum 
vorbereitet aber nicht vollendet hatte, brachte er damit zur höchsten 
Blüte, daß er alles, was an nationale Beschränkung und politische 
Perspektiven gemahnen konnte, sorgfältig ausmerzte und bloß das 
sittliche, aber dennoch so unendlich tiefe und wirksame Bedürfnis 
nach einer höhern Vaterschaft als einzig treibende Kraft des 
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religiösen Geistes aufrecht erhielt. Persönlich war also die Religiosität, 
weil sie sich niemals mit schattenhaften Abstraktionen umgab, 
niemals blutleere Schemen anbetete, niemals bloß eine fragwürdige 
Anweisung künftiger Seligkeit geben wollte; weil sie vielmehr alle 
ihre Werte ins Leben zog und zum Leben erwachsen ließ. Un- 
persönlich ist sie zu nennen, weil in jene Fülle innern Erlebens 
kein Hauch der Alltäglichkeit sank, keine kleinlichen Bedürfnisse 
und Bedürftigkeiten, nichts, was der Furcht oder der Hoffnung 
entstammt. Es ist also kein Widerspruch, wenn man diese Art, 
zu glauben, zugleich persönlich und unpersönlich nennt. Oder will 
man es durchaus einen Widerspruch nennen, so ist es eben einer, 
an dem das tiefste Wesen aller Religiosität wie an ihrem einzigen 
unverrückbaren Schwerpunkt hängt. 

Aber es wohnte nicht bloß eine Fülle, sondern auch eine 
Harmonie in ihm. So wenig er für sich und seine Anhän- 
ger Halbheiten und Kompromissen duldete, so einheitlich er 
Theorie und Praxis verbunden sein ließ, so rein und restlos er 
seinem Ideale angehörte; er vermied dennoch die verderblichen 
Möglichkeiten einer alles in sich absorbierenden Glaubensidee. 
Denn nicht bloß in den Niederungen, sondern gerade auf den 
Höhen des geistigen Lebens umlauern den einsamen Sucher größere 
Gefahren und Abgründe. Auch der religiöse Apostel steht unter 
dem Druck dieser seelischen Fährnisse. Da .sind zunächst die 
Möglichkeiten der Askese und Intoleranz. Beide schöpfen aus der 
ehrlichen Glut religiösen Empfindens einen Schein von Berechtigung, 
und beide sind subjektiv sehr wohl begründet in der Enge des 
menschlichen Bewußtseins, das von einem Ideale voll, keinem 
zweiten Unterkunft und Anerkennung gewähren will. Auch der 
Asket ist Idealist, aber er glaubt die wirksame Erfüllung seines 
Ideals könne dadurch Schaden nehmen, daß man auch dem freien 
Spiele der sinnlichen Instinkte Entfaltung gönnt. Und so wird er 
leicht intolerant gegen fremde Ideale sowie auch gegen jede Übung, 
die nicht unmittelbar idealen Zwecken zugewendet ist. Von dieser 
Möglichkeit hielt sich Jesus frei. Er war kein Prophet der Askese. 
Und eben darin äußert sich seine gesunde Unabhängigkeit vom 
Druck der Zeit. Hätte er nichts geleistet, als die Verbindung der 
herrschenden Ideen, so wäre nicht recht zu erklären, weshalb er 
nicht auch in diesem Punkte in die Fußstapfen seiner Vorgänger 
trat und ihren asketischen Tendenzen sich anschloß. Denn diese 
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Tendenzen, wie wir wissen, durchflossen damals bereits weite 
Kreise ‚der Gesellschaft. Johannes der Täufer und seine Jünger- 
schar, sowie nicht minder der ehrliche Teil der Pharisäer waren 
Asketen.') Jesus hingegen macht diesen Standpunkt nicht zu dem 
seinigen, mochte er auch deswegen als Fresser und Weinsäufer von 
den Gegnern verschrien werden. 2) 


Die Askese war damals eine zeitbeherrschende Erscheinung. 
Der jüdische Hellenismus predigte sie in allen Landen, in allen 
Tonarten. Die Essener und insbesondere die Therapeuten waren 
Virtuosen der Askese. Sie glaubten, jedes irdische Interesse, von 
dem der religiöse Geist berührt werde, hemme die Sehnsucht 
und überhaupt die Fähigkeit, Gott zu schauen, in dieser höchsten 
Anschauung selig zu werden. — Wenn aber Jesus kein Asket war, 
so extreme Anschauungen also nicht vertrat, so kann man dennoch 
nicht etwa behaupten, er sei ernstlich gegen die Askese aufgetreten 
und ‚habe ihre Negierung zum Eckstein des Glaubens gemacht. 
Auch hier verleugnet Jesus sein wahres Wesen nicht, das wir. be- 
reits in seiner Stellung zum Gesetz beleuchten konnten. Wie seine 
innere Fülle ihn davor bewahrte, voreilig Polemik zu üben, sondern 
im Gegenteil ihn dazu antrieb, alle ihm auch fremd entgegen- 
stehende Elemente mit seinem positiven Geist zu verklären, so übte 
er auch an einem so unvergleichlich bedeutsamen Phänomen, wie 
der Askese, seine Kritik nicht, ohne vorher ihrem spezifischen 
Werte gerecht geworden zu sein. Man kann sogar sagen, daß er 
mit ihr sympathisierte; aber er verallgemeinerte sie nicht zum 
Gesetz, weil er die menschliche Eigenart als solche schonte und 
ehrte, nicht aber unter das Joch quälender Vorschriften beugen 
wollte. Wer reif war zur Askese, mochte sie üben, und er durfte 
damit die Überzeugung verbinden, daß dies der nächste Weg sei, 


1) ef. Math. 9,14-15: „Indes kamen die Jünger des Johannes zu ihm und 
sprachen: Warum fasten wir und die Pharisäer so viel, und deine Jünger 
fasten nicht? Jesus sprach zu ihnen: Wie können die Hochzeitleute Leid 
tragen, solang der Bräutigam bei ihnen ist?“ 

2) Math. 11,18-19: „Johannes ist gekommen, aß nicht und trank nicht, so 
sagen sie: Er hat den Teufel. Des Menschen Sohn ist gekommen, isset und 
trinkt, so sagen sie: Siehe, wie ist der Mensch ein Fresser und ein Wein- 
säufer, der Zöllner und der Sünder Geselle. Und die Weisheit muß sich recht- 
fertigen lassen von ihren Kindern.“ 

Friedländer, Religiöse Bewegungen. 22 
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Gott zu erfassen. Nicht also als Imperativ würdigte er die Askese, 
vielmehr als natürliche Daseinsform des höheren Menschen. Auch 
darin unterscheidet er sich freilich von prinzipiellen Aposteln der 
Askese, daß er sie höchstens als Mittel und nicht als Selbstzweck 
empfand. Es ist bewunderungswürdig, daß er auch hier die Klippe 
so glücklich mied. Denn bei dem heiligen Eifer, der ihn beseelte, 
wären die strengsten Forderungen an die Gläubigen begreiflich ge- 
wesen, und es charakterisiert sein tiefes Verständnis für alles 
Menschliche, wenn er sich nicht selber zum absoluten Maßstab ersah. 

Überall entdeckt sich in ihm dieselbe Tendenz, dem Indi- 
viduum Recht widerfahren zu lassen, es als den wahren Träger 
des religiösen Lebens zu betrachten. Nicht anders darf der erha- 
bene Ausspruch gedeutet werden: „Wahrlich, ich sage euch: alle 
Sünden werden vergeben den Menschenkindern, auch die Gottes- 
lästerungen, damit sie Gott lästern. Wer aber den Geist lästert, 
der hat keine Vergebung ewiglich, sondern ist schuldig des ewigen 
Gerichts.“') „Und wer etwas redet wider des Menschen Sohn, 
dem wird es vergeben; aber wer etwas redet wider den heiligen 
Geist, dem wird nicht vergeben, weder in dieser noch in jener 
Welt.“’”) — Der heilige Geist vertritt das göttliche Prinzip im 
Menschen, das unpersönliche Element, dadurch er sich aber erst 
zur moralischen Persönlichkeit entfaltet. 

Man kann sich keine edlere Überwindung jedes egoistischen 
Motives, keine edlere Überwindung der sogar noch im Idealismus 
wirkenden Selbstsucht denken. Denn einen Rest von Selbstsucht 
bildet es noch immer, wenn der Religionsstifter, sei es auch aus 
dem tiefsten und berechtigsten Selbstgefühl heraus, sich selber oder 
den Inhalt seiner Lehre in den Mittelpunkt rückt und nicht die 
religiöse Heiligung des Individuums zum Selbstzweck aller Religion 
stempelt. — Das will es sagen, wenn Jesus alle Sünden und 
Lästerungen gegen den Vater und gegen des Menschen Sohn ver- 
hältnismäßig milde beurteilt. Der Mensch, der Gott und seinen 
Verkünder leugnet, mag schwer freveln, aber er zerstört noch nicht 
alle besseren Möglichkeiten in sich selber, er verschüttet sich noch 
nicht den Weg des Heils. Die Sünde gegen den Geist ist aber 


1) Mare. 3,28—29, 
2) Math. 12, 31-32. Luc. 12,10. 
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nicht mehr die Sünde gegen etwas, was an den Menschen gleich- 
sam von außen herantritt, was daher geglaubt oder nicht geglaubt 
werden kann, sondern ein Frevel gegen das Organ des Guten 
selber. Wer Gott leugnet, in dem braucht der Geist noch nicht 
zerstört zu sein, er kann in ihm noch eine Umkehr wirken; wer 
aber gegen den Geist sündigt, der sündigt eben damit auch gegen 
allen Inhalt der Religion, er verrammelt sich den Weg zu ihr, 
er macht seine Seele unempfänglich gegen jede weihevolle Erkennt- 
nis des höheren Prinzips. 

Noch einmal: Nicht Gott noch sein Messias ist der 
Religion Selbstzweck, sondern der einzelne Mensch, der 
sich zu Gott und seinem Messias erheben soll. 

Und diesem Werke der Erlösung des Menschen lebte und 
opferte sich Jesus.") 

So löste er die Aufgabe, die seelischen Bedürfnisse des Indi- 
viduums harmonisch in Einklang zu setzen mit einer überindivi- 
duellen religiösen Idee. Und nicht zuletzt dieser erstaunlichen Fähig- 
keit, eine Antinomie zu schlichten, die seit ältester Zeit am tiefsten 
die Menschheit aufgewühlt hat, verdankt das Christentum seine 
welterobernde Macht. Und die Fülle, die in Jesu war, spricht 
sich eben darin aus, daß er selber rein und restlos den höchsten 
Idealen zugewendet war und dennoch ein tiefes, weitreichendes 
Verständnis für das rein Menschliche besaß. 

Mit diesem Versuch einer Analyse ist wohl auch der Vorwurf 
widerlegt, die vorliegende Arbeit — wie meine einschlägigen frühe- 
ren?) — beabsichtige, die Abhängigkeit Jesu von den kulturellen 
Strömungen seiner Zeit so nachdrücklich in den Vordergrund zu 


1) „Ich bin gekommen“, läßt ihn der Evangelist Joh. 10,11-15 sprechen, 
„daß sie das Leben und volle Genüge haben sollen. Ich bin der gute Hirte. 
Der gute Hirte läßt sein Leben für die Schafe. Der Mietling aber, der nicht 
Hirte ist, des die Schafe nicht eigen sind, sieht den Wolf kommen und verläßt 
die Schafe und fleucht; und der Wolf erhascht und zerstreut die Schafe. Der 
Mietling aber fleucht; denn er ist ein Mietling und achtet der Schafe nicht. 
Ich bin der gute Hirte und erkenne die Meinen, wie mich mein Vater kennt, 
und ich kenne den Vater. Und ich lasse mein Leben für die Schafe.“ 

2) So beispielsweise noch jüngst Wildeboer in seiner oben bereits 
erwähnten Besprechung meiner Schrift: . „Griechische Philosophie im A. T.“ 
(Theol. Stud. 1905 p. 295: „Friedländer“, sagt er, „is overtuigd, dat niet het 
Christendom de godsdienstige schatten van Isra&l tot wereldgodsdienst gemaakt 
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rücken, daß darüber die Originalität seiner Schöpfungen in Frage 
gestellt werde. Wir brauchen bloß auf die einzelnen Etappen 
dieser letzten Untersuchungen hinzuweisen, um die Grundlosigkeit 
dieses Vorwurfs vor aller Augen zu stellen. Die Antezedentien, 
die kausalen Bedingungen und Voraussetzungen einer geistigen Be- 
wegung erforschen, heißt das wirklich, sie in Nichts auflösen, oder 
zu einem leeren Spiel der Kräfte stempeln? Es ist übrigens ein 
alter Aberglaube, daß ein Phänomen, ein natürliches oder kultu- 
velles, damit entwertet sei, daß man es erkläre. Hierin kommt 
aber bloß ein unberechtigter, planloser Mystizismus zu Wort. 
Allerdings, wenn einer meint, in den Bedingungen eines geschicht- 
lichen Vorganges zugleich dessen Wesen festgelegt und erschöpft 
zu haben, muß er in seinen Ansprüchen widerlegt werden. 
Aber dem liegt bloß eine kritiklose Auffassung von der historischen 
Erklärung zugrunde. Es bestimmt nicht den geistigen Adel einer 
großen Persönlichkeit, aus dem. Nichts zu stammen; die Elemente, 
an denen sie ihre Wirksamkeit entfaltet, findet sie vor; d. h. sie 
wächst in eine bestimmte Situation ein, die ihr von Anbeginn die 
allgemeine Richtung ihres Wirkens vorschreibt. Aber deswegen 
ihr das Verdienst. der Initiative absprechen und ihr Werk in eine 
Summe von Massenwirkungen aufheben, oder als den Erfolg frem- 
der Kräfte hinstellen zu wollen, hieße Ursache und Wirkung kritik- 
los durcheinander werfen und das Wesen der geschichtlichen Kau- 
salität arg mißdeuten. . Die Zeit war reif für den Messias, das 
heißt ja nicht, daß sie den Messias selber und seine Ideen zur 
Reife brachte, sondern es wohnte in ihr bloß die Empfänglichkeit 
für ihn, die Möglichkeit, ihm Verständnis und Glauben entgegen- 
zubringen. Es herrscht aber ein diametraler Gegensatz zwischen 
dem, der schafit, und dem, der die Schöpfung in sich aufnimmt. 
Es. liegt vielmehr in dem Hinweis darauf, daß die Zeit dem Er- 
scheinen des Messias entgegensah und mit allen Organen des 
Glaubens ihn umklammerte, der Hinweis darauf, daß dieser Er- 
scheinung ein unendlicher Eigenwert innewohnte. In der Erfüllung 
offenbart sich eben ihre Bedeutung. 


heeft, maar dat aan het Hellenisme deze eer toekomt. Zeer veel, wat men 
gewoon is als nieuw in het Christendom te beschouwen, bezat reeds dit 
liberale Jodendom. Hij wordt niet moede dit op allerlei wijze te ‚verkondigen. 
Dikwijls vervalt hij in zijn vaak lijvige geschriften in herhalingen.“ 
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Es war daher nicht die Absicht dieser Arbeit, den Schleier 
eines historischen Mysteriums zu lüften, das Unerklärliche oder 
schwer Erklärbare in den nüchternen Prosaismus einer rationalisti- 
schen oder gar materialistischen Auslegung hinabzuziehen, sondern 
mit dem Hinweis auf die natürlichen Vorbedingungen und Ent- 
stehungsgründe einer so großen Umwälzung zugleich das Maß ihrer 
Selbständigkeit und originellen Bedeutung zu bestimmen. 


V. 
DIE BOTSCHAFT DES PAULUS. 


Mit dem Auftreten des Apostel Paulus ist der Boden der 
Apokalyptik wieder verlassen und die direkte Verbindung mit dem . 
jüdischen Hellenismus aufs neue angebahnt. 

Wie nahe übrigens die Verwandtschaft des paulinischen 
Christentums mit dem jüdischen Hellenismus gewesen, leuchtet 
schon aus dem klassischen Beispiel der Bekehrung des alexandrini- 
schen Juden und Wanderpredigers Apollos hervor. Dieser predigte, 
ohne noch von Jesu Kenntnis zu haben, sein hellenistisches Juden- 
tum frei in den Synagogen der griechischen Diaspora. Und als 
ihm paulinische Christen zu Ephesus eröffneten, der erwartete Messias 
sei bereits erschienen und ihm die Bekanntschaft mit Jesus, mit 
seinem Leben, Wirken und Lehren vermittelten, da wurde er inne, 
daß der Inhalt seiner Predigt sich mit dem gottgeofienbarten 
Evangelium Jesu decke, wurde christgläubig und stellte sich auch 
schon in den Dienst des längst erwarteten und endlich in der 
Person Jesu erschienenen Messias, der, wie ihm haarscharf aus der 
Schrift bewiesen wurde, alle seit je von dem Messias gehegten Vor- 
stellungen, alle an ihn geknüpften Erwartungen erfüllt habe und 
die noch ausstehenden, getreu den untrüglichen Verheißungen der 
Schrift, erfüllen werde. Und nun „überwand er die Juden be- 
ständiglich, und erwies öffentlich durch die Schrift, daß Jesus der 
Christ sei.“') Und so wie diesem Apollos, erging es auch vielen 
anderen Diasporajuden und „großen Mengen gottesfürchtiger Grie- 
chen“;?) vom hellenistischen Judentum führte eben der Weg direkt 
zum paulinischen Christentum. 


I) Act. 18,24—28. 
237 Act. 171 Ua St. 
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Und Paulus war ja von Haus aus Diasporajude, ward geboren 
und bis zum Jünglingsalter auferzogen in den Traditionen des 
jüdischen Hellenismus.. Und wenn er auch später, in Jerusalem 
einziehend, sich zu den Pharisäern hielt, ein richtiger Pharisäer ist 
er dennoch niemals geworden. Das zeigt sich schon in seiner 
Gesetzesauslegung, die durchaus jene des jüdischen Hellenismus, 
nicht aber die pharisäische ist. Dieselbe auffällige Wahrnehmung 
machen wir bei dem für den Essenismus schwärmenden „Pharisäer“ 
Josephus, dessen Bibelexegese gleichfalls nicht die pharisäische, 
sondern jene der griechischen Diaspora ist,') und uns lehrt, wie 
wenig der Pharisäismus selbst palästinensischer, griechisch gebildeter 
‘Juden zu bedeuten hatte. 

Nur in einem Punkte — das sei schon hier vorweg bemerkt 
— und zwar in einem sehr wesentlichen, dachte Paulus anders als 
die jüdischen Hellenisten: in der Lehre von dem Fortleben nach 
dem Tode, die er zum Hauptpfeiler seines Evangeliums machte. 
In dieser huldigte er dem Volksglauben, wie er auf palästinensischem 
Boden von den Apokalyptikern genährt und befruchtet, von den 
Pharisäern zum Dogma erhoben und von ihnen wie von Jesu aus 
dem mosaischen Schrifttum hergeleitet wurde. Aber wie in sein 
ganzes, „von keinem Menschen empfangenes noch gelerntes, sondern 
durch die Offenbarung Jesu Christi ihm enthülltes Evangelium“, 
brachte er auch in die Auferstehungslehre neues Leben, umgab er 
sie mit neuen Stützen, um sie über jeden Zweifel und jede An- 
fechtung sicher zu stellen. Jesus ist ihm die Bürgschaft des ewigen 
Lebens, der Wiederauferstehung des Menschen: Der Tod herrschte 
von Adam bis auf Moses auch über die, die nicht gesündigt haben, 
mit gleicher Übertretung wie Adam, der im Bild dessen ist, der zu- 
künftig ‘war.”) — Nun hat sich Jesus für die sündige Menschheit 
geopfert und ist erhöht worden: Wie also durch Eines Sünde die 
Verdammnis über alle Menschen gekommen, also ist durch Eines 
Gerechtigkeit die Rechtfertigung des Lebens über alle Menschen 
gekommen. Gleichwie die Sünde geherrscht zum Tode, also 
herrsche jetzt die Gnade durch die Gerechtigkeit zum ewigen 
Leben durch Jesus den Christ.) — Gott aber hat Jesum aufer- 


1) ef. M. Friedländer, Gesch. der jüd. Apolog. 454 ff. 
2) Röm. 5,14. 
3) Röm. 5,1721. 
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weckt, folglich wird er auch die übrigen Menschen durch seine 
Kraft auferwecken: „So nun der Geist des, der Jesum von den 
Toten auferweckt hat, in euch wohnt, so wird auch derselbige, 
der Christum von den Toten auferweckt hat, eure sterblichen Leiber 
lebendig machen, um deswillen, daß sein Geist in euch wohnt.“!) 

Mit dem ihm eigenen Feuereifer kämpft Paulus hier gegen 
Jüdisch-hellenistische Irrlehrer, die die Auferstehung der Toten 
leugnen: „So aber Christus gepredigt wird, daß er von den Toten 
auferstanden sei, wie sagen dann etliche unter euch, die Aufer- 
stehung der Toten sei nichts? Ist aber die Auferstehung der Toten 
nichts, so ist auch Christus nicht auferstanden. Ist aber Christus 
nicht auferstanden, so ist unsere Predigt vergeblich. Wir würden 
aber auch erfunden falsche Zeugen Gottes, daß wir wider Gott ge- 
zeugt hätten, er hätte Christum auferweckt, den er nicht aufer- 
weckt hätte, sintemal die Toten nicht auferstehen. Denn so die 
Toten nicht auferstehen, so ist Christus auch nicht auferstanden. 
‘ Ist Christus aber nicht auferstanden, so ist euer Glaube eitel, so 
seid ihr noch in euren Sünden; so sind auch die, so in Christo 
entschlafen sind, verloren. Hoffen wir allein in diesem Leben auf 
Christum, so sind wir die elendsten unter allen Menschen. Nun 
aber ist Christus auferstanden von den Toten und der Erstling 
worden unter denen, die da schlafen. Sintemal durch einen Men- 
schen der Tod, und durch einen Menschen die Auferstehung der 
Toten kommt. Denn gleich wie sie in Adam alle sterben, also 
werden sie in Christo alle lebendig gemacht werden; ein jeglicher 
aber in seiner Ordnung: der Erstling Christus; darnach die Christo 
angehören, wenn er kommen wird.“ ?) 

Freilich, diese Auferstehung wird keine grob sinnliche, sondern 
eine vergeistigte sein, sie wird nicht „im natürlichen, sondern im 
geistlichen Leibe erfolgen, wie Ja geschrieben stehe: der Mensch 
Adam „ward zu einer lebendigen Seele“; und der letzte Adam 
zum Geist, der da lebendig macht. Aber der geistliche Leib ist 
nicht der erste, sondern der natürliche; darnach der. geistliche. 
Der erste Mensch ist von der Erde und irdisch; der andere Mensch 
ist. der Herr vom Himmel. Welcherlei der irdische ist, solcherlei 


sind auch die irdischen; und welcherlei der himmliche ist, solcherlei 


') Röm. 8,11. 1 Kor. 6,14. 
2) 1 Kor. 15,113. 
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‚sind auch die himmlischen. Und wie wir getragen haben das 
Bild des irdischen, also werden wir auch tragen das Bild des 
- himmlischen.“ ') 

Diese Auffassung von dei Unsterblichkeit, die derjenigen des 
jüdischen Hellenismus stracks widerspricht, hindert jedoch nicht, 
daß Paulus. von ihm sonst durchwegs beherrscht wird. 

Schon das Milieu, in welchem wir Paulus zu Jerusalem finden, 
ist das jüdisch-griechische. ‘Und wenn er auch seinen „Eifer um 
. das Gesetz“, den man irrtümlich mit Pharisäismus verwechselt, in 

‚ den Dienst des Hohenpriesters und der Volksobersten stellte, so 
tat er dies nicht als Pharisäer, sondern: als gesetzestreuer, national- 
gesinnter Hellenist. Als solcher tritt utis der Tarse in Jerusalem 
entgegen, zugehörig der Synagoge der Libertiner, Kyrener, Alexan- 
driner, Kilikier und derer, die aus Asien — deren Synagogen, wie . 
bereits gezeigt, bei den Pharisäern in Mißachtung standen — und 
eifert gemeinschzftlich mit diesen griechischen Juden gegen den die 
gesetzesfreie xichtung vertretenden Stephanus. 

Freitich stehen hier Pharisäer und gesetzestreue Diasporajuden 
zus>iamen, Schulter an Schulter kämpfend gegen den revolutionären 
Neuerer, der „den gekreuzigten Christ, den Juden ein Ärgernis und 
den Griechen eine Torheit, predigt“, ?) lehrend: „Jesus von Nazareth 
werde den Tempel zerstören und die Sitten, die Moses gegeben, 
ändern;“?) allein in ihrer Auslegung des Gesetzes und Auffassung 
des Mosaismus trennt sie eine unüberbrückbare Kluft. 

Was den Jüngling Paulus so sehr gegen Stephanus und seinen 
Anhang aufbrachte, das war die ärgerniserregende Predigt von dem 
gekreuzigten Christ. Dies war der „große Stein des Anlaufens, 
der Fels der Ärgernis“*) für die gesetzestreuen hellenistischen 
Juden nicht minder als für die pharisäischen. Über diesen Stein 
des Anstoßes ehrlich hinwegzukommen, konnte nur, wie die Ge- 
schichte der religiösen Propaganda bis auf den heutigen Tag lehrt, 
Jüdischen Männern von den Geistesqualitäten eines Paulus gelingen, 
und auch diesen erst nach gewaltigen seelischen Erschütterungen 
und innerer Umwandlung. 

Die Bekehrung des Saulus, der keineswegs nur so im Hand- 
umdrehen, sondern erst nach langen und schweren inneren Kämpfen 


2) 1Kor. 15,55-39. 2) 1Kor. 1,23. ®) Act. 6,14. 
4 Röm. 9,32-33. : 
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ein Paulus geworden war, läßt sich unschwer psychologisch erklären. 
Das Wunder, das dieselbe bewirkte, hieß: Stephanus! 

Der gesetzeseifrige Saulus hatte sich in den Dienst der Ver- 
folgung der auf den ‘gekreuzigten Christ sich berufenden Gesetzes- 
leugner gestellt, und Stephanus ward angeklagt, Lästerworte wider 
Moses und wider Gott geredet und erklärt zu haben: Jesus von 
Nazareth werde Tempeldienst und Gesetz aufheben und die Sitten, 
die Moses eingeführt, ändern. Die Verteidigungsrede, die er da hielt, 
schien die Anklage in allen Punkten zu bestätigen und erbitterte 
noch mehr die ohnehin schon erhitzte Masse durch das vernichtende 
Verdikt, das sie über das ungläubige, Gott und seine Propheten 
verleugnende und „allezeit dem heiligen Geiste widerstrebende“ 
Judenvolk fällte, das in die den Eiferern um das Gesetz „durchs 
Herz gehenden Worte“ ausklang: „Ihr habt das Gesetz empfangen 
durch der Engel Geschäfte und habt es nicht gehalten,“ und 
mit einer Apotheose des von den Propheten verkündigten, hinge- 
mordeten und nun zur Rechten Gottes im Himmel stehenden 
Menschensohnes schloß. ') 

Als die erregten Massen solches hörten und die Schlußworte 
von der Vergöttlichung des Gekreuzigten vernahmen, da schrien sie 
laut und hielten sich die Ohren zu; und stürmten einmütiglich auf 
ihn ein, stießen ihn zur Stadt hinaus und steinigten ihn. Nur 
einer unter ihnen hatte sich die Ohren nicht verschlossen, sondern 
die Rede des Märtyrers auf sich wirken lassen. Und dieser Eine 
war der Jüngling Paulus, einer der Hauptzeugen in diesem Prozesse, 
auf den aber die Worte des Sterbenden eine erschütternde Wirkung 
ausübten, und von dessen Augen es alsbald wie Schuppen fiel. 
Und mag auch die Apostelgeschichte berichten, daß er Wohlgefallen 
an dem Tode des Stephanus hatte, und daß er noch mit Dräuen 
und Morden wider die Jünger des Herrn schnaubte, Paulus ver- 
folgte von da ab. nie wieder die Anhänger der neuen Lehre; zu tief 
hatten sich, wie sich dies in der Folge zeigte, die Worte des 
Stephanus in sein Herz gesenkt. Er zog auch alsbald die vollsten 
Konsequenzen aus der ihm aus der Rede des Stephanus hervor- 
leuchtenden Auffassung des mosaischen Gesetzes, als eines Werkes 
der Engel, indem er ihr die folgende Fassung gab: 


I) Act. 7,5154. 


a N. -- 0” WoB, 
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„Was soll das Gesetz? Es ist hinzugekommen um der Sünden 
willen, bis der Same käme, dem die Verheißung geschehen ist, 
und ist gestellt von den Engeln durch die Hand des Mittlers. 
— Wie? ist denn das Gesetz wider Gottes Verheißungen? Das 
sei ferne! Wenn aber ein Gesetz gegeben wäre, das da könnte 
lebendig machen, so käme die Gerechtigkeit wahrhaftig aus dem 
Gesetze. Aber die Schrift hat alles beschlossen unter die Sünde, 
auf daß die Verheißung käme durch den Glauben an Jesum 
Christum, gegeben denen, die da glauben. Ehe denn aber der 
Glaube kam, wurden wir unter dem Gesetz verwahrt und ver- 
schlossen auf den Glauben, der da sollte offenbar werden. Also 
ist das Gesetz unser Zuchtmeister gewesen auf Christum, 
daß wir durch den Glauben gerecht würden. Nun aber der 
Glaube gekommen ist, sind wir nicht mehr unter dem Zucht- 
meister.“ 

Die Rede des Stephanus bedeutete einen Wendepunkt im Leben 
des Paulus. Er geht, laut Bericht der .Apostelgeschichte, nach 
dessen Steinigung mit Briefen vom Hohenpriester nach Damaskus, 
um von dort, „so er etliche dieses Weges fände, Männer und 
Weiber“, gebunden nach Jerusalem zu bringen. ‘Auf dem Wege 
dahin „umleuchtet ihn plötzlich ein Licht vom Himmel“. Jesus, 
der die ganze Zeit sein Denken und seine Phantasie beherrscht, 
erscheint ihm und bekehrt ihn. Stimmung und Empfänglichkeit 
waren in ihm vorbereitet. Der Schwanengesang des Stephanus, der 
noch in seinen Ohren tönt, hatte blitzartig sein Inneres erhellt und 
ihm die Zukunft des gekreuzigten Gerechten enthüllt. a8 
schauerliche Schauspiel, das er bei dem Martertod des Stephanus 
miterlebt hatte, der für seine Überzeugung, daß das durch Vermitt- 
lung der Engel erflossene mosaische Gesetz durch das Evangelium 
des Messias Jesus überwunden sei, freudig sein Leben ließ, es mit 
einem Gebet für seine verblendeten Peiniger aushauchend, wirkte 
mächtig in ihm nach und ließ ihn nicht mehr zur Ruhe kommen. 

Auch das Benehmen, das Paulus nach seiner Bekehrung an den 
Tag legt, sein eigenartiges Beginnen lassen von vornherein darauf 
schließen, daß sein Evangelium, falls er einmal als Apostel Jesu auf- 
treten würde, anders als jenes der unmittelbaren Jünger Jesu lauten, 


1) Galat. 3,19-25. cf. Hebr. 2,2. 
2) Act. 7,52. 
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daß es im Geiste der gesetzesfreien Predigt des Stephanus gehalten 
sein werde. 
"Man hätte doch sicherlich erwartet, daß er nach seiner auf 
dem Wege nach Damaskus erfolgten Bekehrung sich unverzüglich 
nach Jerusalem zu den Uraposteln begeben werde, um aus ihrem 
Munde das Evangelium, das sie aus der Hand Jesu empfangen, zu 
vernehmen, sich von ihnen über das Leben, Wirken und Wollen 
des Meisters belehren zu lassen. Nichts jedoch liegt ihm ferner 
als dies. Er weist jeden Gedanken, sich in dieser Periode, „mit 
Fleisch und Blut zu besprechen,“ entschieden von sich. Es ist, 
als ob er von einer Berührung mit den Uraposteln eine Trübung 
seines Evangeliums, das er „von keinem Menschen empfangen 
noch gelernt, sondern durch die Offenbarung Jesu Christi“,') eine 
Verwischung des hehren Bildes des Gottessohnes, wir er es geschaut, 
befürchtete. Er zieht sich vielmehr in die Einsamkeit Arabiens 
zurück, kämpft hier, wie vormals Jesus in der Wüste, gegen den 
alten Sauerteig, der in ihm weit mehr als in dem von allem An- 
fang über den religiösen Parteien und traditionellen Voraussetzungen 
stehenden Meister angehäuft ist — davon ihm noch fürs ganze 
Leben ein Rest: „ein Pfahl im Fleische“, zurückbleibt, nämlich 
„des Satans Engel, der ihn mit Fäusten schlägt“°) — und sucht im 
schweren Ringen ihn zu überwinden. Gefestigt geht er aus dem 
Kampfe hervor, und das Ergebnis ist, daß er ein neues, von dem 
der Urapostel gar sehr verschiedenes Evangelium Jesu der Welt 
verkündet. „Da es Gott gefiel“, so berichtet Paulus selbst hierüber, 
„daß er seinen Sohn ofienbarte in mir, daß ich ihn durch das 
Evangelium verkündigen sollte unter den Heiden: alsobald fuhr ich 
zu, und besprach mich nicht darüber mit Fleisch und Blut, 
kam auch nicht gen Jerusalem zu denen, die vor mir 
Apostel waren, sondern zog hin nach Arabien, und kam 
wiederum gen Damaskus. Darnach über drei Jahre kam ich gen Jeru- 
salem, Petrus zu schauen und blieb fünfzehn Tage bei ihm. Der andern 
Apostel aber sah ich keinen außer Jakobus, des Herrn Bruder.“ ®) 
Was sollte ihm auch der Umgang mit den Uraposteln frommen, 
da er doch ein anderes Evangelium verkündigte als sie, die aus der 
Enge des Judentums nicht heraustreten konnten? Was sollte er 
von ihnen lernen, was über das Leben und Wirken Jesu erforschen 





!) Gal. 1,12. 292 Kor. 12,7. ®) Gal. 1,15-ı9. 
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wollen, er, dem nicht das Leben, sondern der Tod Christi, der 
einen Opfertod und eine Erlösung für die sündige Welt bedeutete, 
die Summe des Evangeliums war? Nicht Jesus der Mensch, sondern 
Jesus der Christ stand ihm im Mittelpunkt ‘der Heilsbotschaft: 
denn Christus ist des Gesetzes’ Ende! Nicht das Erdenwallen 
sondern die Auferstehung des Menschensohns bedeutete das Heil 
der Welt, denn sie verbürgt die Auferstehung aller Menschen. ‘Und 
“über diesen Jesus, den gekreuzigten Christ, wußte er besser Be- 
scheid als alle übrigen Apostel:. denn er war ihm erschienen, . hatte 
ihn mit dem Apostelamt, mit der Mission, das Evangelium in die 
heidnische Welt hinauszutragen, betraut. ') | 

Daher denn auch die auffällige Erscheinung, daß Paulus nur 
in den seltensten Fällen, zumal in seinen Hauptbriefen, Aussprüche 
Jesu zitiert oder sich auf solche beruft. Er nimmt eben auf das 
Erdenleben Jesu wenig Rücksicht, sein ganzes Interesse konzentriert‘ 
sich auf den für die Menschheit sich opfernden und auferstandenen 
Messias. Von hier nimmt sein Evangelium . den Ausgangspunkt. 
Hier ist der Anfang. der Welterlösung, das Ende der Herrschaft 
des Gesetzesbuchstabens, das Ende der Unmündigkeit. Von da ab 
herrscht die Gnade, die mit dem Christ, der durch seinen Opfertod 
die Sünden der Menschen gesühnt, an Stelle des Gesetzes getreten: 
„denn so durch das Gesetz die Gerechtigkeit kommt, so ist Christus 
vergeblich gestorben“.”) Der schwache sündige Mensch vermag sich 
nicht aus eigener Kraft zu Gott zu erheben, er bedarf dabei der 
Mitwirkung der göttlichen Gnade, die der aus-dem Glauben fließen- 
den Gerechtigkeit zu Hilfe kommt. „Derhalben muß die Gerechtig- 
keit aus dem Glauben kommen, auf. daß sie sei aus Gnaden.“®) 
„Es liegt nicht an Jemands Wollen oder Laufen, sondern an Gottes 
Erbarmen.“‘) „Ohne Verdienst werden alle gerecht aus der 


1) Freilich sollen auch die Urapostel yon dem auferstandenen Jesu mit 
dieser Mission betraut worden sein. Solange aber Jesus lebte, durften sie das 
Evangelium nur den Juden verkünden. Wie wenig sie aber für die an sie, 
gleichwie an Paulus ergangene Weisung des auferstandenen Jesus: hinzu- 
gehen und alle Völker zu lehren! (Math. 28,19-20. Mare. 16,15-16) vor- 
bereitet waren, das werden noch spätere Erörterungen zeigen. 

2) Gal. 2,20—21. 3) Röm. 4,16. 

*) Röm. 9,16. cf. 2 Kor. 3,5: „Nicht daß wir tüchtig sind von uns selber, ° 
etwas zu denken, als von uns selber, sondern daß wir tüchtig sind, ist von 
Gott“. cf. Eph. 2,8. € ze : 
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Gnade Gottes durch die Erlösung, so durch Christum Jesum ge- 
schehen ist.“ ') 

Hiermit gelangt jüdisch-hellenistische Theorie bei Paulus zum 
Durchbruch. Diese ist den unmittelbaren Jüngern Jesu fremd und 
wird im Jakobusbrief mit aller Entschiedenheit bekämpft. 

Seine Lehre von der Gnade begründet Paulus aus der Schrift, 
die deutlich zeige, daß es nicht an Jemands Wollen oder Laufen 
sondern an Gottes Erbarmen liege. Er bevorzuge eben, wen er 
wolle, und verhärte, wen er wolle. Das lehre nicht bloß die Be- 
rufung Abrahams und Isaaks, sondern auch die göttliche Verheißung 
an Rebekka, da sie schwanger ward: „ehe die Kinder geboren 
waren und weder Gutes noch Böses getan hatten, auf dab 
der Vorsatz Gottes bestünde nach der Wahl, nicht aus Verdienst 
der Werke, sondern aus Gnade des Berufers, ward zu ihr gesagt: 
„Der Ältere soll dienstbar werden dem Jüngeren.“ Wie denn ge- 
schrieben steht: „Jacob habe ich geliebt, aber Esau habe ich ge- 
haßt.“ Was wollen wir denn hie sagen? Ist denn Gott ungerecht? 
Das sei ferne! Denn er spricht zu Moses: „Welchem ich gnädig 
bin, dem bin ich gnädig; und welches ich mich erbarme, des er- 
barme ich mich.“ So liegt es nun nicht an Jemands Wollen oder 
Laufen, sondern an Gottes Erbarmen. Denn die Schrift sagt zu 
Pharao: „Eben darum habe ich dich erweckt, daß ich an dir meine 
Macht erzeige, auf daß mein Name verkündigt werde in allen 
Landen.“ So erbarmt er sich nun, welches er will, und verstockt, 
welchen er will.“®) — Und wie vormals in den Zeiten des Pro- 
pheten Elia von dem jüdischen Volke, das die Propheten tötete 
und zum Götzendienst abfiel, ein Teil übrig geblieben war, der 
nicht zum Götzendienst hinneigte; „also geht’s auch jetzt zu dieser 
Zeit mit diesen, die überblieben sind, nach der Wahl der Gnade. 
Ist es aber aus Gnade, so ist’s nicht aus Verdienst der Werke; 
sonst würde Gnade nicht Gnade sein. Ist’s aber aus Verdienst der 
Werke, so ist die Gnade nichts; sonst wäre Verdienst nicht Ver- 
dienst. Wie denn nun? Das Israel sucht, das erlangte er nicht; 
die Auserwählten aber erlangten es; die andern sind verstockt.“ ?) 

Solche und ähnliche Ideen hat Jesus, obwohl er die Heilslehre 
des Glaubens in den Vordergrund seiner Botschaft stellte, niemals 
entwickelt, noch waren sie seinen Aposteln vor Paulus vertraut; 


') Röm. 3,24. 2) Röm. 9,7-ı8. 3) Röm. 11,5—7. 
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wohl aber sind sie Eigentum des Jüdischen Hellenismus und von 
daher dem Diasporajuden Paulus "geläufig. Dieser Lehre von der 
Erlösung „nach der Wahl der Gnade“ hat nun Paulus, christ- 
gläubig geworden, einen neuen lebendigen Gehalt gegeben, indem 
er sie mit dem Messias unzertrennlich verknüpfte und ihr erlösende 
Kraft verlieh. Sie bildet den Grundton seiner Botschaft. 

Daß aber diese paulinische Lehre von der Auserwähltheit nach 
der Gnade dem jüdisch-hellenistischen Boden entsprossen, unter- 
liegt keinem Zweifel. Genau wie Paulus liest sie auch Philo 
hergebrachtermaßen aus der Schrift, und zumeist aus denselben 
Stellen, heraus oder vielmehr in dieselben hinein. Einige Beispiele 
mögen es beweisen: Wenn jemand, sagt Philo einmal, fragt, wes- 
halb Noah vor Gott Gnade gefunden, ohne vorher, soweit uns 
bekannt, etwas Edles getan zu ‚haben, so werden wir 
mit Recht antworten, daß Gott die Beschaffenheit und Eigen- 
schaften desselben rühmte.‘) — Der Ausdruck „Gnade finden“ 
bedeutet nicht allein, wie einige meinen wollen, wohlgefällig sein, 
sondern auch: indem der Gerechte die Natur der Dinge untersuchte, 
fand er in ihnen als das Beste, daß das All eine Gnade Gottes 
sei. Denn für Gott selbst ist die Schöpfung kein Vorteil. — Denn 
alles in der Welt und die Welt selbst ist ein Geschenk, eine 
Gnade, eine Gunst Gottes.?) Ebenso machte Gott den Melchisedek, 
den König Salems, d. h.. des Friedens, zu seinem Priester, indem 
er nicht eines seiner Werke hervorhob, sondern weil er selbst 
ihn zuerst zu einem König, einem Friedfertigen und seines Priester- 
tums würdig gemacht hatte.) Was hat denn Abraham Edles voll- 

!) Leg. alleg. I,102sq.: El ydp rıs Eporro dıa Tl pnsı „röv Ne Xdpıv ebpeiv 
Evavrlov xuplov tod Heoü“, und&v npdrepov Epyaodpevov, Öon ya els Tv Ane- 
tepay Emlyvwow, dateiov xıA. Ebenso Röm. 9,11-ı3 inbezug auf die noch 
ungeborenen Brüder Jakob und Esau: pro yäp yevvndevrwv, pndt rpakdvrwv 
Tı Ayaov N Karbv.... 

?) Leg. alleg. das.: To d& yapıy ebpeiv. 0x Zarı övov, bs Övnp.dalougı Tives, 
Isov Tu ebapeosthont, AAAd xal tomdrov. Zurov 6 Ölxmıos mv TOy Öyrwv Yügıy 
Ey Todto euplozer Äpıorov eüpepm, ydpıy Ovra Tod NPeod oburavra. Teveoews 88 
obdEv yapısya, dr yE obdE aripa* dLö Kal p.övou nv ydpıv olxeiov. Tois yodv 
Emroöst, Tis dpym. yevksewg, öpdorara dv Tıs dmoxplvaro Örı ayadöıng al ydpıs 
tod Yeod, 79 Eyaplsaro tu) per adrov yeveı- Öwmped yüp zul ebepyeola zal yapıspa 
Yeod Ta navra 60a dv don al abros 6 x0op.os Earl. 

?) ib. p. 102sq.: Kat MeAyıseöex Baoıda te Tüs elpnvns, ZaAhp, Todto yap 
Epprvederat, -„iepea Eaurod nenolnxev 6 Beös“, obötv Epyov abroD TpodLaTundang, 


352 Sie ist Eigentum des jüdischen Hellenismus. 


bracht, daß Gott ihm befahl, sein Vaterland und seine Familie zu 
verlassen und ein Land. zu bewohnen, das er ihm geben werde? 
Wahrlich, es ist ein schöner, großer und glücklicher Ort; denn 
Gottes Geschenke sind groß und vorzüglich. ') 

Natürlich ist es Gottes Wahl und Bevorzugung, die diese Aus- 
erwählten mit.den erforderlichen Eigenschaften begabt hat. „Einige“, 
so’ heißt es bei Philo’ weiter, „formt und bildet Gott sogar schon 
- vor: ihrer Geburt zu Bevorzugten und verkündet, daß ihnen das 
schönste Los’ zufallen werde. ‘Oder siehst du nicht, was er zu 
Abraham, als dieser auf eine Nachkommenschaft nicht mehr hoffen 
durfte, inbezug auf Isaak sprach? — Weshalb lobt Gott diesen, 
ehe er noch geboren war??) — Ebenso bezeichnet die Schrift 
Jakob’ und Esau, als sie noch im Mutterleib waren, jenen als 
den Herrn und Fürsten und Herrscher, diesen als Untertan und 
Knecht.°) Aus gleichem Grunde beruft Gott den Bezeleel beim 
Namen und sagt, er werde ihm Weisheit und Einsicht geben und 
ihn zum Künstler machen für alle Dinge des heiligen Zeltes, d. i. 
der Werke der Seele, ohne daß von ihm vorher’ ein :lobens- 
wertes Kunstwerk angefertigt worden wäre.“‘) 

Auf dieselbe Weise, wie Philo hier Melchisedek zum „Priester- 
logos“, läßt die Henochapokalypse den Messias zu seiner hohen 
Würde und Sendung auserwählt und berufen werden. Er ist „der 
Menschensohn, der die Gerechtigkeit hat, bei dem die Gerechtigkeit 


Ne 


aa Torodrov Epyasdwevog Basılda Kal eipnvaiov, rat lenwobyns KEtoy ts Eaurod 
TpÖrToV. 

!) ib. p. 103: Ti de eipydoaro Hön xaAöv 6 ’Aßpap, drı zeieber adrW „ratpt- 
dos nal this yeveäg tabrns Gevodadaı, zal yTv olxeiv, MV abrös du 6 Beide“; Ildiıs 
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?) ib. p. 104: ’Evions 2 6 deös al po TAs yevkocws xaAls dtankarreı xal 
wa drarlderar, xal xAnpov Eyeıv äpıstov nponpnrau Ody'.bpis ti nepl rod "Ioadx 
onor za Aßpady. 0dx. EAnloaytt ..n.u.. Te obv &orı To xal Toürov Tpö, Tis 
yeveoews Erawveiodan nenounadg; 


°) ib. p. 104sq.: Ua 88 ov 'Iaxwß xat zov ‘Hoad, Töv ev dpyovra xal 
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%) ib. p. 106: "Odev zal BeserenA avanadeı 6 Yeös 25 dvöparos, xal YnoLv 
„erw dwpnosodan soplav xal Emischunv, zal ET adToy xal ApyırEarova 
mäyrwv Tüv Tie oanvis“, Tovreon Wv Tre Wuyis Zpywv, drodelseı, pndsv 
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wohnt, und der alle Schätze dessen, was verborgen ist, offenbart, 
weil der Herr der Geister ihn erwählt hat, und dessen Io 
vor dem Herrn der Geister alles übertroffen hat durch Recht- 
schäffenheit in Ewigkeit.“') „Er ist auserwählt von dem Herrn 
der Geister nach seinem Wohlgefallen.“ ?) „Er ward auser- 
wählt und verborgen vor 'Gott, ehe denn die Welt geschaffen 
wurde, und bis in Ewigkeit wird er vor ihm sein.“ ®) 

Auch bei Philo, der freilich noch nieht den Bringer der W elt- 
erlösung, den Messtih obgleich er ihn schon da und dort ahnungs- 
‚voll streift, in seinem Religionssystem hat, vollzieht sich diese Er- 
lösung unter Mitwirkung der ee Gnade. Aus eigener 
Kraft vermöchte der Mensch sich nicht aus dem en zu 
erheben, noch weniger das schwere und erhabene Werk der Welt- 
erlösung zu vollbringen, das, wie er betont, nur dann gelingen 
könne: „wenn Gott gnädig eingreift. Er wird aber sicher- 
lich seine Gnade walten lassen, wenn die Menschen ihn ehr- 
fürchten® — ins Paulinische übersetzt: wenn sie den Glauben 
haben — „wenn sie nach besserer Zucht und Sitte begehren, ihr 
bisheriges unreines und *sündenvolles Leben verabscheuen, ihre 
wilden Begierden zu zügeln und der Leidenschaften Herr zu wer- 
den sich bemühen werden.“ *) 

Die weitere neue Botschaft, die Paulus brachte und deren 
Verwirklichung sein eigentliches Lebenswerk bildet, war jene, daß 
die Knechtschaft des Gesetzes aufgehört habe. Jesus der Christ 
bedeutet ihm des Gesetzes Ende! Das Licht dieser Offenbarung 
war ihm plötzlich aufgegangen. Es zuckte ihm aus der Verteidi- 
gungsrede des Stephanus allenthalben entgegen und. erleuchtete 
miteins sein Herz. Ihm, dem Diasporajuden, konnte freilich die 


!) Hen.46,3. 2) Hen.49,4. 3) Hen.48,s. 

*) De praem. et poen. II, 4265q.: örep elperaı rpös tobs &EAovras pıpeisdar 
Ta oroudaia zal Yaypaora zdrın, pn droyivworesda nv dpelvw peraßoAlv, pite 
nv borep Ex drasmopäs buyüs, MV elpydaato xaxla mpös dperrv xal aoplav Endvoßov. 
"Mews yap brav n% 5 Yeös, EEesumaplleraı ndavra. — Tiverar öl Mews 
tols aldoupevorg xal medappolonevors 2E dAxpaslas els Eyrpdreiav, wol ta Ev 
ts brartion Cwfs xayllousıv, zal don Evanendsavro tais buyals alsypä eldwAn 
yustatropevors, ebhlav de nalav EnAwzosı, xal elprvnv xal yalnvrv Bon pera- 
tp£yousı. cf. De human. II, 395, ferner Eph. 2,8-9: „Aus Gnade scid ihr selig 
worden durch den Glauben, und dies nicht aus euch, Gottes Gabe ist es; 
nicht aus den Werken, auf daß sich nicht jemand rühme.“ 
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freiere Auslegung des mosaischen Gesetzes, wie sie durch den jüdi- 
schen Hellenismus in Übung gekommen war, nicht fremd sein; sie 
war vielmehr ähm, dem griechisch gebildeten Tarsen, was ja seine 
ganze Exegese eklatant erhärtet, geläufig. Zweifelsohne war er 
auch mit der gesetzesfreien Richtung der Radikalen der griechi- 
schen Diaspora vertraut, die mit dem Instrumente der Allegorie 
das ganze Zeremonialgesetz auflösten und verwarfen. Allein bis- 
her waren es doch immer nur Menschen, die mit Hilfe mensch- 
lichen Wissens das Gesetz verwegen aufzulösen wagten. Das 
Gesetz aber ist göttlichen Ursprungs, wie sollten nun Menschen, 
und stünden sie geistig noch so hoch, sich unterfangen dürfen, 
es aufzuheben? Da erfuhr er aus der Verteidigungsrede des für 
seine Überzeugung sich opfernden Stephanus die wahre Bedeutung 
des Erscheinens und der Mission Jesu, des Gottessohnes: die Men- 
schen aus Gotteskraft von dem schwer drückenden Joch des bis- 
lang sie trennenden und auseinanderhaltenden Gesetzes zu be- 
freien, sie miteinander zu verbrüdern, das messianische Reich, 
das den großen Propheten vorgeschwebt hatte, da die Zeit erfüllt, 
aufzurichten. 

Schon der Umstand, daß dieselbe Anklage, um derentwillen 
Stephanus den Märtyrertod erleiden mußte, später auch gegen 
Paulus erhoben wurde, weist darauf hin, daß zwischen der gesetzes- 
freien Rede dieses sterbenden Diakons und der Bekehrung Pauli 
nahe Beziehungen bestanden haben. Wie einst gegen Stephanus, 
so erhoben jetzt Diasporajuden gegen Paulus, als sie seiner in 
Jerusalem ansichtig wurden, dasselbe Geschrei: „Ihr Männer von 
Israel helft! Dies ist der Mensch, der alle Menschen an allen 
Enden lehrt wider dies Volk, wider das Gesetz und wider diese 
Stätte.) 

War es die Lebensarbeit Jesu, für die er bluten mußte, den 
Bann des Pharisäismus, der schwer auf der Religion Mosis und 
der Propheten lastete und sie mit aller Macht von der Erfüllung 
ihrer Weltmission abdrängte, zu brechen, so war es jene des Pau- 
lus, die Axt an den Buchstaben des mosaischen Gesetzes selbst zu 
legen und den Geist desselben völlig frei sich entfalten zu lassen. 
Jetzt erst konnte die Weltreligion, die ohne ein solch kühnes 
Unterfangen nimmer hätte erstehen können, aus dem Mosaismus 


!) Act.21,28. cf. 21,21 und 6,13 14. 
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geboren werden. Sie gelang dem geistesstarken und energischen 
Manne von Grund aus, nachdem ihr vorher der jüdische Hellenist 
Stephanus, da er sich offen zum gesetzesfreien Evangelium Jesu 
bekannte, zum Opfer gefallen war. Was Jesus, selbst von der 
Überzeugung durchdrungen, daß das mosaische Zeremonialgesetz 
überwunden sei, noch nicht unverhüllt auszusprechen wagte, da 
ihn die Autorität des Messias noch nicht deckte, Paulus durfte es 
schon als Offenbarung des auferstandenen und erhöhten Messias 
weithin verkünden, als Testament des gekreuzigten Christ, der sich 
als Opfer hingegeben, um die Menschen zu erlösen, sie vom Joche 
des Gesetzes zu befreien, auf daß sie gerecht werden ohne des 
Gesetzes Werke durch den Glauben allein:") „Denn Christus ist 
des Gesetzes Ende; wer an den glaubt, der ist gerecht.“ & 
Methodisch bekämpft nun Paulus, ähnlich wie vor ihm der 
Jüdische Hellenismus, jedoch nicht mit den Waffen des mensch- 
lichen, sondern des gottgeoffenbarten Wissens, den Buchstaben des 
Gesetzes durch den Geist des Gesetzes, das Zeremonialgesetz durch 
die Gerechtigkeit, die aus dem Glauben kommt. Moses, sagt Paulus, 
schreibt, wohl von der Gerechtigkeit, die aus dem Gesetz kommt: 
„welcher Mensch das tut, der wird darin leben“.°) Aber die Ge- 
rechtigkeit aus dem Glauben spricht also: „Sprich nicht in dei- 
nem Herzen: wer will hinauf gen Himmel fahren?“ — Oder: 
„Wer will hinab in die Tiefe fahren?“ — Aber was sagt sie? 
„Das Wort ist dir nahe in deinem Munde und in deinem Herzen.“ 
Dies ist das Wort vom Glauben, das wir predigen.‘) Denn 
so du mit deinem Munde bekennst Jesum, daß er der Herr sei, 
und glaubst in deinem Herzen, daß ihn Gott, von den Toten auf- 
erweckt hat, so wirst du selig. Denn so man von Herzen glaubt, 
so wird man gerecht; und so man mit dem Munde bekennt, so 
wird man selig. Denn die Schrift spricht: „Wer an ihn glaubt, 
wird nicht zu Schanden werden.“’) Es ist hie kein Unterschied 


1) Röm. 3,25—28. 

2) Röm. 10,4. °) Levit. 18,5. 

4) Deut. 30,12-14. Diese Schriftworte werden auch von dem jüdischen 
Hellenismus, freilich noch ohne jede Beziehung auf den Messias, der mos. 
Lehre gleichsam als Motto vorangestellt und wird ihnen die gleiche Bedeutung 
‘wie hier bei Paulus beigelegt. cf. Philo, De human. II, 406; De praem. et 
poen. II, 421. 

5) Jes. 28,16. 
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unter Juden und Griechen; es ist aller zumal ein Herr, reich über 
alle, die ihn anrufen. Denn „wer den Namen des Herrn wird an- 
rufen, soll selig werden“.') 

Die Gesetzesfreiheit jedoch, die Paulus predigt, ist immer noch 
weit entfernt von dem Antinomismus seiner Nachfolger, wie er in 
dem sogen. Barnabasbrief und in dem christlichen Gnostizismus 
gefordert wird, nämlich: Abtrennung des Neuen vom Alten Testa- 
ment, die gewaltsame Durchschneidung der Überlieferungskette. 
Das Zeremonialgesetz ist nach dem Paulinismus allerdings veraltet 
und überlebt, und was alt und verjährt ist, das ist nahe bei sei- 
nem Ende;?) aber es hatte doch auch seine Mission, seine Rechte 
des Gottesdienstes und des äußerlichen Heilistums;?) noch mehr: 
es hat den Schatten von den zukünftigen Gütern, wenn auch nicht 
das Wesen der Güter selbst.) Und weil es auf die zukünftigen 
Güter hinweist, hat es seine ewige Bedeutung. Das Gesetz be- 
durfte eben der Vertiefung, der Verinnerlichung und der Befreiung 
von der fleischlichen Umhüllung,’) und diese sind ihm durch 
Jesus und sein Evangelium geworden. Gegen die Zumutung aber, 
daß er es aufheben wolle, verwahrt sich Paulus mit aller Ent- 
schiedenheit. „Wie?“ sagt er, „heben wir denn das Gesetz durch 
den Glauben auf? Das sei ferne! Sondern wir richten das 
Gesetz auf!“®) 


Freilich, der äußerliche Gottesdienst war, als die Zeit ihrer 
Erfüllung entgegenging, bei seinem Ende angelangt, „denn die 
Lust an Gottes Gesetz nach dem inwendigen Menschen“ war er- 
wacht.’) Das Gesetz, räumt Paulus ein, ist ja heilig und das 
Gebot ist heilig, recht und gut, aber wir wissen, daß es geistlich 
ist.‘) Darum ist auch derjenige der wahre Jude, der es geistig 
erfaßt und darnach seine ganze Lebensführung einrichtet: „Denn 
das ist nicht ein Jude, der auswendig -ein Jude ist, auch ist das 
nicht eine Beschneidung, die auswendig am Fleisch geschieht, son- 
dern das ist ein Jude, der es inwendig ist, und die Beschneidung 


') Joel3,5. 2) Hebr. 8,18. 3) Hebr. 9,1. 4) Hebr. 10,1. 

5) Röm. 7,14. ©) Röm. 3,31. 7) Röm. 7,22. 

°) Röm. 7,12,14,22. — cf. 1 Tim. 1,8-10: Wir wissen aber, daß das Gesetz 
gut ist, so sein jemand recht braucht, und weiß solches, daß dem Ge- 
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des Herzens ist eine Beschneidung, die im Geiste und nicht im 
Buchstaben geschieht: eines solchen Lob ist nicht aus 
Menschen, sondern aus Gott.“') 

Diese Ausführungen hören sich wie eine Polemik gegen Philo 
an, der bekanntlich die radikalen jüdisch-hellenistischen Allegoristen, 
welche nach Erforschung des geistigen Gehaltes des Zeremonialge- 
setzes den äußerlichen Gottesdienst verwarfen, hart darüber tadelt. 
Er hält ihnen entgegen, daß man Sabbate, Feste, Beschnei- 
dung und andere religiöse und nationale Gebräuche schon aus 
Pietät für die gottbegnadeten Männer der Vorzeit, die sie einge- 
setzt, auch dann noch beobachten müsse, wenn man den höheren 
Sinn dieser Satzungen erforscht hat, da man sonst überdies den 
Tadel der Menge auf sich lade. Paulus hingegen hält es hier 
mit den von Philo gerügten Verächtern des Zeremonialgesetzes; 
denn nur der sei ein wahrer Jude, der es innerlich, und auf. 
äußerlichen Dienst und äußerliche Beschneidung ebensowenig als 
auf Lob und Tadel der Menschen achte: „denn eines solchen 
Lob ist nicht aus Menschen, sondern aus Gott“. „Ist 
Abraham durch die Werke gerecht, so hat er wohl Ruhm, aber 
nicht vor Gott.“’) Es zeigt sich hier, daß .der Konservatismus 
Philes und die Motive, die er für die Notwendigkeit des Fortbe- 
stehens des Zeremonialgesetzes ins Treffen führt, weit verbreitet 
waren, und daß die letzteren allgemein geltend gemacht wurden. 
Gegen diese landläufige Anschauung nun wendet sich Paulus. 

Aber nicht nur hält er sich selbst für den wahren Juden, er 
hält auch sein Christentum für das wahre, gotterleuchtete, zur ver- 
heißenen Vollendung gelangte Judentum. 

Freilich nur die Auserwählten in Israel waren zu der Fähig- 
keit, den geistigen Gehalt des Gesetzes erfassen zu können, zur Er- 
kenntnis der in demselben enthaltenen künftigen Güter herangereift, 
nicht aber der fleischlich gesinnte Teil des Volkes. Dieser blieb 
nach wie vor unmündig und, obgleich im Besitz aller Güter, doch 
ein Knecht, der unter den Vormündern und Pflegern, bis auf die 
Zeit, die der Herr bestimmt hat, gehalten werden muß. Die Un- 
mündigen bleiben eben gefangen unter äußerlichen Satzungen. 

— Da die Zeit erfüllt ward, sandte Gott seinen Sohn, auf dab 
er, die unter dem Gesetz waren, erlöste, daß sie die Kindschaft 


1) Röm. 2,28—29. ?) Röm. 4,2. 
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empfingen;') doch wie gesagt, nur die geistig Bevorzugteren in 
Israel wurden erlöst, nicht_aber das gesamte Volk. Dieses versteht 
das Gesetz nicht. Es merkt nicht, daß dem Gesetzesdienst vom 
Anbeginn eine zeitliche Begrenzung bestimmt war, es ist zu kurz- 
sichtig, um zu erkennen, daß dessen Ende gekommen. Die Decke, 
die Moses vor sein Angesicht hing, daß die Kinder Israel nicht 
ansehen konnten das Ende des, das aufhört,?) „sie bleibt bis auf 
den heutigen Tag unaufgedeckt über dem. Alten Testament, wenn 
sie es lesen. Bis auf den heutigen Tag, wenn Moses gelesen wird, 
hängt die Decke vor ihrem Herzen.“?) — Die übermäßige Pflege 
der äußerlichen Satzungen haben in Israel den Glauben erstickt. 
Es hat dem Gesetz der Gerechtigkeit nachgetrachtet und es nicht 
erreicht. Warum das? Darum, daß sie es nicht aus dem 
Glauben, sondern aus den Werken des Gesetzes suchen. - Denn sie 
haben sich gestoßen an den Stein des Anlaufens.*) — Sie sind 
eben auf halbem Wege stehen geblieben und zogen es vor, un- 
mündig und unter der Zucht des Gesetzes zu bleiben. Paulus ver- 
sagt ihnen zwar keineswegs das Zeugnis, daß sie für Gott eifern, 
aber sie tun es, meint er, mit Unverstand. Denn sie erkennen die 
Gerechtigkeit nicht, die vor Gott gilt und trachten, ihre eigene 
Gerechtigkeit aufzurichten, und sind also der Berschüekett die vor 
Gott gilt, nicht untertan.°) 


Paulus ist sich niemals bewußt, sich vom Judentum losgelöst 
zu haben. Sein Christentum ist und klebt ihm vielmehr die Voll- 
endung des Judentums: das vergeistigte Judentum, dem der Ruhm 
der Auserwähltheit stets gewahrt bleibt: denn han ist es vertraut, 
was Gott geredet hat, und das ist sein Vorzug.°) Ihm gehört ar 
Kindschaft und die Herrlichkeit und der Bund und das Gesetz und 
der Gottesdienst und die Verheißungen. Israels sind die Väter, 
aus ihm kommt Christus her; aber es sind eben nicht alle Israeliter, 
die aus Israel sind.’) — Ibn Christentum des Paulus ist eine 


) Gal.4,1-r. 2) Num. 34,33—35. 

3).2. Kor. 3,13—16. *) Röm. 9,31—32. 

°) Röm. 10,23. cf. Act. 13,27: „Denn die zu Jerusalem wohnen und ihre 
Obersten, dieweil sie diesen (Jesum) nicht kannten, noch die Stimmen der 


Propheten, welche auf alle Sabbate gelesen werden, haben sie dieselben mit 
ihren Urteilen erfüllt.“ 


6) Röm, 3,12. 
7) Röm. 9,46, 
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durch den Messias vollzogene Auslese der geistigen Elite Israels. 
Davon aber, daß Gott sein Volk völlig verworfen habe, will er 
nichts wissen. Es ist ein ewig heiliger Stamm, dem das Heidentum 
nach dem Ratschluß Gottes, wenn die Zeit erfüllt, aufgepfropft 
werden soll, damit es der Erlösung zugeführt werde. Das erklärt 
unser Apostel in bündigster Form: 

„So sage ich nun: Hat denn Gott sein Volk verstoßen? Das 
sei ferne! Denn ich bin auch ein Israeliter. — Gott hat sein 
Volk nicht verstoßen, welches er zuvor ersehen hat. Oder wißt 
ihr nicht, was die Schrift zu Elia sagt, wie er tritt vor Gott 
‘ wider Israel und spricht: Herr, sie haben deine Propheten getötet 
und haben deine Altäre ausgegraben, und ich bin allein übrig ge- 
blieben, und sie stehen mir nach dem Leben.“ Aber was sagt 
ihm die göttliche Antwort? „Ich habe mir lassen überbleiben 
sieben tausend Mann, die nicht haben ihre Kniee gebeugt vor dem 
Baal.“ Also geht es auch jetzt zu dieser Zeit mit diesen, die 
übrig geblieben sind nach der Wahl der Gnade. — Wie denn nun? 
Das Israel sucht, das erlangte er nicht; die Auserwählten aber er- 
langten es; die andern sind verstockt. — — So sage ich nun: 
sind sie darum angelaufen, daß sie fallen sollten? Das sei ferne! 
Sondern aus ihrem Falle ist den Heiden das Heil widerfahren, auf 
daß sie denen nacheifern sollten. Denn so ihr Fall der Welt 
Reichtum ist und ihr Schade ist der Heiden Reichtum, wie viel 
mehr, wenn ihre Zahl voll würde?“') 

Der Baum des Judentums ist eben von der Wurzel bis zum 
Wipfel heilig. Ob auch das ganze Heidentum auf ihn aufgepfropft 
wird, ob auch etliche Zweige von ihm ausgebrochen sind, er bleibt 
doch stets das hochragende Wahrzeichen für die Welt, der Träger 
und Nährvater des Glaubens für alle Völker, die, gläubig ge- 
worden, sich niemals über ihn erheben dürfen: „Ist der Anbruch 
heilig“, so fährt Paulus fort, „so ist auch der Teig heilig; und so 
die Wurzel heilig, so sind auch die Zweige heilig. Ob aber nun 
etliche von den Zweigen ausgebrochen sind, und du, da du ein 
wilder Ölbaum warst, bist unter sie gepfropft, und teilhaftig 
worden der Wurzel und des Saftes im Ölbaum, so rühme dich 
nicht wider die Zweige. Rühmst du dich aber wider sie, so sollst 
du wissen, daß du die Wurzel nicht trägst, sondern daß die 


2) Röm. 11,1-ı13. 
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Wurzel dich trägt. So sprichst du: Die Zweige sind ausgebrochen, 
daß ich hineingepfropft würde. Ist wohl geredet. Sie sind aus- 
gebrochen um ihres Unglaubens willen; du stehst aber durch den 
Glauben. Sei nicht stolz, sondern fürchte dich. Hat Gott 
der natürlichen Zweige nicht verschont, daß er vielleicht dein 
auch nicht verschone. Darum schau die Güte und den Ernst 
Gottes und den Ernst an denen, die gefallen sind, die Güte aber 
an dir, sofern du an der Güte bleibst, sonst wirst du auch abge- 
hauen werden. Und jene, so sie nicht bleiben in dem Unglauben, 
werden sie eingepfropft werden; Gott kann sie wohl wieder ein- 
pfropfen. Denn so du aus dem Ölbaum, der von Natur wild 
war, bist ausgehauen und wider die Natur in den guten Ölbaum 
gepfropft, wieviel mehr werden die natürlichen eingepfropft in 
ihren eigenen Ölbaum? Ich will euch nicht verhalten, lieben 
Brüder, dieses Geheimnis, auf daß ihr nicht stolz seid. Blindheit 
ist Israel zum Teil widerfahren, solange bis die Fülle der Heiden 
eingegangen sci, und also das ganze Israel selig werde, wie ge- 
schrieben steht: „Es wird kommen aus Zion, der da erlöse, und 
abwende das gottlose Wesen von Jakob.“') „Und dies ist mein 
Testament mit ihnen, wenn ich ihre Sünden werde wegnehmen.“?) 
Nach dem Evangelium zwar sind sie Feinde um euretwillen; aber 
nach der Wahl sind sie Geliebte um der Väter willen.“°) 

Diese Offenbarung von dem Eingehen der Fülle der Heiden, 
sowie das markante Bild von der Aufpfropfung der Zweige de 
wilden Ölbaums auf den edlen ist nicht originell, wenn sie auch 
im Epheserbrief als Geheimnis Christi enthüllt wird, „das nicht 
kundgetan ist, in den vorigen Zeiten den Menschenkindern, als es 
nun offenbart ist seinen heiligen Aposteln und Propheten durch 
den Geist, nämlich daß die Heiden Miterben seien und mit ein- 
geleibt und Mitgenossen seiner Verheißung in Christo durch das 
Evangelium“.*) — Dieses Geheimnis war vielmehr lange vor 
Paulus schon durch den jüdischen Hellenismus zu Nutzen und 
Frommen der jüdischen Proselyten aus dem Heidentum enthüllt 
worden, wenn es auch allerdings erst durch den Messias, der es 
mit seinem Blut besiegelte, die göttliche Sanktion orhreht und 
durch den Paulinismus, „der aus beiden — aus Judentum und 


\) Jes. 59,20; 27,0. Ps. 14,7. 
?) Jer. 31,33,34. „3) Röm. 11,16—2. #) Eph. 3,3-6. 
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Heidentum — eins gemacht und den Zaun, der dazwischen war, 
abgebrochen hatte“,') auf christlichem Boden neu offenbart wurde, 

In vorchristlicher Zeit hatte sich schon Philo zum Sprachrohr 
dieser Botschaft von der vorbehaltlosen Gleichstellung der Prose- 
Iyten mit den Söhnen des Gottesvolkes gemacht und hat ihr die 
schärfste Prägung gegeben, die an Präzision jene des Paulus noch 
übertrifft. Denn während dieser, um den schwellenden Stolz der 
vormals wilden, nunmehr aber dem edlen Ölbaum aufgepfropften 
und wider diesen sich brüstenden Zweige zu dämpfen, sich be- 
müßigt sieht, ihnen in Erinnerung zu bringen, daß nicht sie die 
Wurzel, sondern die Wurzel sie trage, und daß sie ihre früher nie 
gekannte Blüte und Fülle ausschließlich der Gnade der Wurzel 
und des Saftes des Ölbaums verdanken, kehrt sich Philo gegen das 
seinem Ursprung untreu gewordene, aber gleichwohl auf seine edle 
Abstammung pochende Gottesvolk, läßt es, weil es seiner Mission - 
sich entfremdet, von Gott verworfen werden und stellt hoch über 
dasselbe die aus wildem Stamme entsprossenen, nunmehr aber zu 
Gott bekehrten Proselyten aus dem Heidentum. Er spricht von den 
schweren und unsagbaren Strafen, die das jüdische Volk treffen 
werden, wenn es ungeachtet seiner edlen Abkunft und seiner Be- 
rufung, ungeachtet der vorzüglichen Erziehung, die es genossen 
und der großen Vorbilder, zu denen es emporschauen durfte, den- 
noch aus der Art schlagen würde, und fährt dann fort: „Dann 
wird der Proselyt in hellem Glanze strahlen und von jedermann 
wegen zwei herrlicher Vorzüge gepriesen werden; einmal weil er 
zu Gott seine Zuflucht nahm und weil er zum Lohne dafür die 
feste Stellung im Himmel erwarb, die ich nicht auszusprechen 
wage. Dagegen soll der Sohn des auserkorenen Volkes, weil er 
das Gepräge des anererbten Adels verdarb, hinabgestoßen werden 
in den Tartarus und in ‘dichte Finsternis,?) damit alle, welche 
diese Beispiele göttlichen Strafgerichtes sehen, sich warnen lassen 
und erfahren, daß Gott die Tugend, die aus wildem Stamm 


1) Eph. 2,11—14. 

°) ef. Math. 8,11-12, wo Jesus prophezeit: „Aber ich sage euch: Viele 
werden kommen vom Morgen und vom Abend und mit Abraham und Isaak 
und Jakob im Himmelreich sitzen; aber die Kinder des Reichs werden 
ausgestoßen in die Finsternis hinaus; da wird sein Heulen und Zähne- 
klappern“. Und ib. 21,43: „Darum sage ich euch: Das Reich Gottes wird von 
euch genommen und einem Volke gegeben werden, daß seine Früchte bringt.“ 
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entsprossen, in Gnade aufnimmt, daß er dagegen die 
Wurzel des echten Baumes aufgibt, während der ein- 
gesetzte Schößling ihm wohlgefällt, weil er sanft wurde 
und zur Fruchtbarkeit umschlug.“') 

Überhaupt ist die ganze paulinische Auffassung von der Stel- 
lung der heidnischen Proselyten zu den Söhnen Abrahams die- 
jenige des jüdischen Hellenismus, die, wie schon das eben ange- 
führte Beispiel unzweideutig lehrt, eine ungemein liberale ist und 
auch sein muß, da ja sein oberstes Ziel die Heidenbekehrung. 

Der jüdische Hellenismus proklamierte die vorbehaltlose Gleich- 
stellung der bekehrten Heiden mit dem Gottesvolk; Paulus des- 
gleichen, und unter Geltendmachung derselben Motive. In der 
pharisäischen Schule, welche Proselyten zweiter und dritter Ord- 
nung unterschied, konnte er diesen weitherzigen Liberalismus eben- 
sowenig wie in der von ihm gemiedenen Nähe der jeder Heiden- 
bekehrung kalt und fremd gegenüberstehenden Urapostel gelernt 
haben. 

Schon die energische Art, mit der er für seine Zwecke den 
Patriarchen Abraham als den gemeinsamen Vater aller Menschen 
ohne Unterschied der Nation ins Treffen führt, ihn ausschließlich 
durch den Glauben und nicht durch Gesetzeswerke auserwählt sein 
läßt, weist deutlich auf den jüdischen Hellenismus als die Quelle 
hin, aus der er auch diese Erkenntnis geschöpft. Der jüdische 
Hellenismus hatte lange vor ihm Abraham, der sich durch die „Kar- 
dinaltugend des Glaubens“?) zu der Höhe der reinen Gottes- 
erkenntnis emporgeschwungen, als den Stammvater aller Menschen, 
der Heiden in gleicher Weise wie der Juden, zum Fahnenträger 
seiner Propaganda im Heidentum gemacht, um den Proselyten zum 
Lohne ihrer Bekehrung die Kindschaft sichern zu können. Freilich 


1) De praem. et poen. 11,433: ‘O piv ErnAus dvw rals edruylats perewpog 
apdels meplBientos Eoraı, Yaupalduevos xal naxapılöpnevos Er dual Tols xaAktororg, 
zu Te adrowoAnsaı rpös Yeov xal tw yepas Aaßeiv olxeidrarov mv Ev obpavu 
rdsıy Beßatav, My od Benıs eimeiv. 6 8 ebmarplöns. napaxdıbas TO vönıoua is 
ebyevelas, brosupijdetar Xatwridtw POS auToy Taprapov xal Badb axöros Eveydelc, 
Iva adra öp@vres Ta napadelypara nivres Avdpwror Swppwvilwvrat, MAYÜAvYovTes, 
ötı nv Ex Övomevelas Apernv Yuopevnv deös domdlerar, täs ev 
pllas Ehv yalpeıy, to öt greieyödey Epvos, örtı nereßalev Zpepwdtv 
rpös edxaprniav, dAnodeyöpevos. 

2) cf. Philo, De Abr. II, 39. 
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vertieft und weiterentwickelt nach der Richtung des Glaubens im 
Gegensatz zu der Gerechtigkeit, die aus dem Gesetz kommt, um 
jenen als die Vollendung, diese als die Vorstufe der gottgeoffen- 
barten Religion erklären zu können, hat erst Paulus dieses „Ge- 
heimnis des Gotteswillens“; und er konnte das Evangelium „der 
vor Gott geltenden Gerechtigkeit, die aus dem Glauben im Glauben 
kommt“, erst dann verkünden, als ihm offenbart wurde die 
„göttliche Gnade durch die Erlösung, so durch Christum 
Jesum geschehen ist“.') — Der Sohn Gottes mußte erst ge- 
opfert werden, damit der Welt die Erkenntnis erschlossen werde, 
‘daß man nicht durch der Werke Gesetz, sondern durch des Glau- 
bens Gesetz selig werden könne.?) Jetzt erst war ihm die Welt- 
mission Abrahams völlig klar geworden: „Oder“, sagt er, „ist Gott 
allein der Juden Gott? Ist er nicht auch der Heiden Gott? Ja 
freilich auch der Heiden Gott. Sintemal es ist ein einiger Gott, 
der da gerecht macht die Beschneidung aus dem Glauben und die 
Vorhaut durch den Glauben. — Was sagen wir denn von unserm 
Vater Abraham, daß er gefunden habe nach dem Fleisch? Das 
sagen wir: Ist Abraham durch die Werke gerecht, so hat er wohl 
Ruhm, aber nicht vor Gott. Was sagt denn die Schrift? „Abra- 
ham hat Gott geglaubt, und das ist ihm zur Gerechtigkeit gerech- 
net.“ Dem aber, der mit Werken umgeht, wird der Lohn nicht 
aus Gnade zugerechnet, sondern aus Pflicht. Dem aber, der nicht 
mit Werken umgeht, glaubt aber an den, der die Gottlosen gerecht 
macht, dem wird sein Glaube gerechnet zur Gerechtigkeit. Nach 
welcher Weise auch David sagt, daß die Seligkeit sei allein des 
Menschen, welchem Gott zugerechnet die Gerechtigkeit ohne Zutun 
der Werke.”) — Nun diese Seligkeit, geht sie über die Beschnei- 
dung oder auch über die Vorhaut? Wir müssen ja sagen, daß 
Abraham sei sein Glaube zur Gerechtigkeit gerechnet.*) Wie ist er 


1) Röm. 1,17; 3,24. Eph. 1,9; 3,3—6. 

2) Röm. 3,25—28. 

3) Ps. 32,1—2. 

*) Gegen diese Theorie kämpft das gesetzestreue Urchristentum mit aller 
Entschiedenheit. cf. Jac. 2,14, 17,21—24: „Was hilft es, lieben Brüder, so jemand 
sagt, er habe den Glauben, und hat doch die Werke nicht? Kann auch der 
Glaube ihn selig machen? — — Der Glaube, wenn er nicht Werke hat, ist 
tot ihm selbst. — — Ist nicht Abraham, unser Vater, durch die Werke 
gerecht geworden, da er seinen Sohn Isaak auf dem Altar opferte? Da 
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ihm denn zugerechnet? In der Beschneidung oder in der Vorhaut? 
Nicht in der Beschneidung, sondern in der Vorhaut. Das Zeichen 
aber der Beschneidung empfing er zum Siegel der Gerechtigkeit des 
Glaubens, welchen er noch in der Vorhaut hatte, auf daß er würde 
ein Vater aller, die da glauben in der Vorhaut, daß densel- 
bigen solches auch gerechnet werde zur Gerechtigkeit; und 
würde auch ein Vater der Beschneidung derer, die nicht allein 
von der Beschneidung sind, sondern auch wandeln in den Fuß- 
stapfen des Glaubens, welcher war in unserm Vater Abraham, als 
er noch Vorhaut hatte. Denn die Verheißung, daß er sollte sein der 
Welt Erbe, ist nicht geschehen Abraham oder seinem Samen durehs 
Gesetz, sondern durch die Gerechtigkeit des Glaubens. Denn wo 
die vom Gesetz Erben sind, so ist derGlaube nichts, und die Verheißung 
ist abgetan. — Derhalben muß die Gerechtigkeit durch den Glauben 
kommen, auf daß sie sei aus Gnaden, und die Verheißung fest 
bleibe allem Samen, nicht dem allein, der unter dem Ge- 
setz ist, sondern auch dem, der des Glaubens Abrahams 
ist, welcher ist unser aller Vater, wie geschrieben steht: „Ich 
habe dich gesetzt zum Vater vieler Völker“, vor Gott, dem er ge- 
glaubt hat. — Und er hat geglaubt auf Hoffnung, da nichts zu 
hoffen war,') auf daß er würde ein Vater vieler Völker; wie 
denn zu ihm gesagt ist: „Also soll dein Same sein“.”) — Gleich- 
wie Abraham hat Gott geglaubt, und es ist ihm gerechnet zur Ge- 
rechtigkeit, so erkennt ihr ja, daß, die des Glaubens sind, das 
sind Abrahams Kinder. Die Schrift aber hat es zuvor- 
gesehen, daß Gott die Heiden durch den Glauben gerecht 
macht; darum verkündigte sie dem Abraham: „In dir 
sollen alle Heiden gesegnet werden“. Also werden nun, die 
des Glaubens sind, gesegnet mit dem gläubigen Abraham.“ ®) 


siehst du, daß der Glaube mitgewirkt hat an seinen Werken, und durch 
die Werke ist der Glaube vollkommen worden; und ist die Schrift 
erfüllt, die da spricht: „Abraham hat Gott geglaubt, und ist ihm zur Gerechtig- 
keit gerechnet“, und ist ein Freund Gottes geheißen. So seht ihr nun, daß 
der Mensch durch die Werke gerecht wird, nicht durch den Glauben 
allein.“ 

1) Röm. 4,18: ti repl tod ’Isadr pnsı zu ’Aßpaau. 0dx &Arloavrı. cf. Leg. 
alleg. I, 104. 

2) Röm. 8,%9—30; 4,1—25. 

3) Gal. 8,69. 
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Alle diese Ausführungen nun mit dem alleinigen Unterschied, 
daß Paulus den endlichen Sieg des Glaubens über das Gesetz, des 
Universalismus über den Partikularismus durch den Messias er- 
rungen werden läßt, finden ihre schlagenden Parallelen in dem 
Schrifttum des jüdischen Hellenismus, ihre Bekämpfung aber in dem 
pharisäischen Judentum sowohl als in dem gesetzestreuen palästinen- 
sischen Urchristentum. Diese ultraliberale Auffassung der Gleich- 
berechtigung der bekehrten Heiden mit dem auserwählten Volke 
hat der Diasporajude Paulus zweifellos in seiner tarsischen Heimat 
mit der Muttermilch eingesogen, wenn sie auch später in Jerusalem 
infolge seines Umgangs mit den Pharisäern und unduldsamen Ge- 
setzeseiferern aus der Synagoge der Libertiner, Kyrener, Alexan- 
driner usw., eine vorübergehende Trübung erfahren hatte. 

Die fundamentale Wichtigkeit, die Paulus, um seiner „neuen“ 
Botschaft von der durch das Erscheinen des Messias erfolgten Ab- 
lösung des Gesetzes durch den Glauben unerschütterliche Festigkeit 
verleihen zu können, den Worten der Schrift: -„Und Abraham 
glaubte Gott, und er rechnete es ihm zur Gerechtigkeit“, beimißt, 
sie ist schon vor ihm von Philo, will sagen von dem jüdischen 
Hellenismus, in derselben Weise gewürdigt worden, der den hier 
so sehr gepriesenen Glauben Abrahams allen Proselyten als Vorbild 
vor Augen führte, den Glauben als die vollendetste, als die Königin 
aller Tugenden bezeichnend. ') 

. Inbezug auf dieses eben angeführte Schriftwort lesen wir bei 
Philo: „Es möchte wohl einer sagen, wie könnt ihr diesen Glauben 
für so lobenswert halten? Wer sollte denn dem höchsten Gott, 
wenn er etwas verspricht, kein Vertrauen schenken, wäre es auch 


) De Abr. II,39 wird die Pistis i ®v aper&y Pasıklz genannt. Der 
Glaube wird hier überschwenglich gepriesen: pÖvov dbeußts xal BeBarov dyadov 
h rpös Veöy Riot, rapnyöpnpna Blos, rAhpwpa Yprorav &rlöwv, dpopla p.eEv 
zary, ayadav BE Yopd, wanodauovias dröyvwars, ebseßelas yy@oıs, ebdurnovias 
xNnpos, boyns Ev drası BeAtiwois, Erepnpetsnevns tw rdvrwv alti, xal Buvapevu 
uäv maven, Bovkopevp d& ra Apısta. Kaddzzp yap ol pev Br’ ÖAıstmpäs 6dod Badt- 
Eoyres brooxeAlfovrar zul mirtousıv, ol de dd Enpäs al Aswpdpov, artalsıı 
ypovrar mopelg“ obrws ol piv did TOv owparızav xal züv Eurös Ti Luyiv 
dyovres, odöty AM 7 nintew abrny &lZouoıv, GAusdnpa yap tadrd ye zul mdvrwv 
adeBaubrara. OL 58 dia av ward tüs Aperäs Yewpnpdrwv El Deov omebdovreg, 
dspalr; zal dupiomvrov obnv ebihvousiy" is Aıbeutstara pavaı, Örı 6 pEv Exelvors 


renloteuxe dev. 
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sonst der gottloseste Mensch? Einem solchen antworten wir: hüte 
dich wohl, o Bester, ohne Prüfung dem Weisen das ihm gebührende 
Lob zu rauben, oder dem Unwürdigen die vollendetste der 
Tugenden, den Glauben,') zuzuschreiben, und unsere Ansicht 
über die Sache zu tadeln.. Denn wenn du sie tiefer betrachtest 
und nicht bloß auf der Oberfläche stehen bleibst, so wirst du er- 
kennen, daß es unendlich schwer ist, Gott allein mit Ausschluß 
alles andern zu vertrauen, und zwar wegen unserer Verwandschaft 
mit dem Irdischen, welche uns verleitet, auf Geld, Ruhm, Macht 
und Freunde, auf Gesundheit und Stärke des Leibes, und was der- 
gleichen mehr, zu bauen. Sich hiervon ganz loszumachen und Gott 
allein zu glauben, ist der Beweis eines hohen und himm- 
lischen, von allen irdischen Banden losgelösten Geistes.“ ?) 

Das griechische Judentum, das die Heidenbekehrung im großen 
Stile betrieb, hatte frühzeitig mit den gegen die Gleichberechtigung 
der Proselyten herrschenden Vorurteilen aufzuräumen und die 
Schranken, die Judentum und Heidentum voneinander trennten, 
niederzureißen begonnen. Es strengte sich, wie später der Pauli- 
nismus, an, darzutun, daß nicht nationale Abstammung, sondern 
Berufung einen Vorzug bilde, daß der wahre Adel ausschließlich 
in der Erringung der Tugend bestehe, und daß nur derjenige, der 
sie besitze, der edle Mensch sei, nicht aber der auf seine vornehme 
Abkunft Pochende.°) Das lehre ja die Schrift klipp und klar durch 
die Darstellung der Berufung Abrahams. Von einer unwürdigen 
götzendienerischen Familie abstammend, sei er gleichwohl von Gott 
“erleuchtet worden, habe er seine sündhafte Umgebung verlassen, 
um sich ungestört dem Dienste des einzigen und ewigen Schöpfers 
aller Dinge widmen zu können. Darum heiße es auch von ihm in 
der Schrift: er sei der erste gewesen, der an Gott geglaubt.*) Von 
dieser hohen Erkenntnis aus sei er in den Besitz aller übrigen 


') mv telewrdrnv dperöv nlorıv. cf. De praem. et poen. II,412: Tos && 
misteberv deu — Te Av Öpeiupmrepov 7) OepvÖrepovv ERLWVOTIGELE TIg. 

°) Quis rer. div. haer. cf. Gfrörer I, 453g. 

°) De nobilit. 11,439: örı BE dperns “rhoeı dere 76 ebyeväg, xal Tov Eyovra 
rabınv ebyevi pivov dreitpate AAN oby botis Av zaAav xal dyadav ydyırar 
yovewy. Als klassisches Beispiel, wie wenig der Geburtsadel allein wert sei, 
wird Esau vorgeführt, der sich und seinen Nachkommen Gegenstand großen 
Schimpfes gewesen. p. 441. 

4) Genes. 15,6. 
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Tugenden gelangt und in die Klasse der vorzüglichsten Propheten 
eingereiht worden, seine erhabene königliche Stellung einzig und 
allein der göttlichen Berufung verdankend, durch welche die 
Menschen zum Nutzen und Frommen ihrer Umgebung ausgezeichnet 
werden. ') 

Durch das mächtige Entfalten der Fahne des zum „Segen der 
Völker“ berufenen Patriarchen Abraham, durch die laute Verkündi- 
gung der erlösenden Botschaft von der Wunderkraft des Glaubens, 
die von ihm über alle Völker der Erde ausgehen sollte, wurde 
einerseits der unselige, die Expansivkraft des Judentums lähmende 
Nationalstolz gedämpft, und andererseits den Proselyten volle Gleich- 
stellung mit den geborenen Juden, ja sogar ein Vorzug vor diesen, 
wenn sie dieselben an Tugend überragen sollten, zugesichert. Die 
Botschaft, die der jüdische Hellenismus dem Heidentum brachte, 
und die früher, als man vorausahnen mochte, zur „Erfüllung der 
Zeit“ wurde, lautete: 

„Abraham dient zum wahren Vorbild allen Prose- 
lyten, die den niedrigen fremden Satzungen und Ge- 
bräuchen, kurz allem Götterkultus den Rücken kehren, 
um sich einem herrlichen, lebensfrisch pulsierenden 
Gemeinwesen anzuschließen, deren oberste Leitung in 
der Hand der Wahrheit ruht.’) 

Von hier zum Evangelium Pauli ist nur ein Schritt. Zwischen 
beiden liegt der Opfertod des erschienenen und erhöhten Messias, 
der dieses Evangelium mit seinem Blute besiegelte. Allein auch 
auf christlichem Boden setzte es schwere Kämpfe ab, bevor die 
Mission der Heidenbekehrung sich Bahn brechen konnte. Und erst 
ein Paulus, der nach langem und schwerem Ringen die Religion 
des Gesetzes in sich überwunden hatte, vermochte ihr die Wege 
frei zu machen. Die Säulenapostel zu Jerusalem aber, die ihr 
Leben lang unzertrennlich an das Gesetzes Werke gebunden blieben, 


!) De nobil. II,442sq.: .... dAAA yeıporovig Yeod Too navapfıou, zul tobs 
sboeßelas Epaoräs abroxpdresı EEovalaus yepalvovros Em’ byelela Guvruyyavdvrmv. 
Hierzu Friedländer, Gesch. der jüd. Apol. p. 298—312. 

2) De nobil. II, 443: Oöros drasıy EmnAbroıg edyevelas doriv 6 
xavybv, Öuoyeverav pev nv EE dAloxörwv vonlewv xal Erdesuwmy Edmv, A Aldoıs 
za Ebloıs al auvolws aAıbbxoıs loolkoug Areveune, Tınäs xaralınodaı xaAiv de 
arorxlav oreılapevors xpüs &ubuyov tw övrı xal Cücav molırelav, Ts Epopos xal 
enloxonos AAhdeıa. 
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hätten sich niemals zu der Höhe des paulinischen Universalismus 
aufschwingen können. Ein Jakobus, der sich das von so erstaun- 
lichem Erfolge begleitete Wirken des Paulus unter den Heiden und 
die von dorther für die jerusalemische Messiasgemeinde zu erwarten- 
den Kollekten gefallen ließ, verlangte dennoch von dem Heiden- 
apostel, hinweisend auf die „vielen tausend gläubig gewordenen 
und gleichwohl um das Gesetz eifernden Juden“, die wider 
ihn berichtet worden seien, er lehre alle Juden, die unter den 
‘Heiden, von Moses abfallen und die Beschneidung verwerfen; er 
solle ostentativ der versammelten Menge zeigen, daß er die vor- 
geschriebenen Gesetze beobachte, damit man vernehme, „daß nicht 
sei, wessen sie wider ihn berichtet sind, sondern daß er auch ein- 
hergehe und halte das Gesetz“. ') 

Und wie schwer wurde es dem Apostel Petrus, auch nur der 
Einladung des heidnischen Hauptmanns Cornelius, der überdies 
bereits „gottesfürchtig“ geworden war und nun aus seinem Munde 
das Wort Gottes vernehmen wollte, zu folgen! Er, der nie vor- 
her etwas „Gemeines oder Unreines“ genossen, sollte nun in das 
Haus eines Heiden einkehren! Da bedurfte es vorher der göttlichen 
Erlaubnis. Er wird entzückt, sieht den Himmel offen, und die 
göttliche Stimme spricht zu ihm, hinweisend auf die vom Himmel 
niederfahrenden allerlei vierfüßigen Tiere der Erde und wilden 
Tiere, Gewürm und Vögel des Himmels: „Stehe auf, Petrus, schlachte 
und iß; was Gott gereinigt hat, das mache du nicht gemein.“ Und 
dieser Ruf mußte dreimal an ihn ergehen!?) — Und wie sehr fühlt 
er sich gedrängt, sein Erscheinen im lause des gottesfürchtigen 
Heiden zu rechtfertigen: „Ihr wißt“, so entschuldigt er es, „wie 
es ein unerlaubt Ding ist einem jüdischen Mann, sich zu 
tun oder zu kommen zu einem Fremdling; aber Gott hat mir 
gezeigt, keinen Menschen gemein oder unrein zu heißen, darum 
habe ich mich nicht geweigert, zu kommen, da ich ward aufge- 
fordert.“®) — Und nun erst mußte er über dieses Unterfangen 
bittere Vorwürfe seitens der jerusalemischen Messiasgemeinde über 
sich ergehen lassen: „Es kam aber“, so berichtet die Apostel- 
geschichte, „vor die Apostel und Brüder, die in dem jüdischen 
Lande waren, daß auch die Heiden hätten Gottes Wort angenommen. 
Und da Petrus hinaufkam gen Jerusalem, zankten mit ihm, die 





!) Act. 21,10-25. 2) Act. 10,10-16. ®») ib. 10,28—29. 
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aus der Beschneidung waren, und sprachen: Du bist eingegangen 
zu den Männern, die Vorhaut haben, und hast mit ihnen ge- 
_ gessen.“ ') 

Und dieses bängliche Schwanken bei einem Säulenapostel von 
der Bedeutung eines Petrus, des Felsens, auf welchem sich die Kirche 
Jesu aufbauen sollte! Paulus, der geschworene Feind jeder Halb- 
heit, rückte es ihm unverhohlen vor die Augen. „Da aber“, so 
erzählt er, „Petrus gen Antiochien kam, widerstand ich ihm unter 
Augen. Denn es war Klage wider ihn gekommen. Denn zuvor, 
ehe etliche von Jakobus kamen, aß er mit den Heiden; da sie aber 
kamen, entzog er sich und sonderte sich, darum daß er die von 
der Beschneidung fürchtete. Und heuchelten mit ihm die andern 
Juden, also daß auch Barnabas verführt ward, mit ihnen zu 
heucheln. Aber da ich sah, daß sie nicht richtig wandelten nach 
der Wahrheit des Evangeliums, sprach ich zu Petrus vor allen 
öffentlich: So du, der du ein Jude bist, heidnisch lebst und nicht 
jJüdisch, warum zwingst du denn die Heiden jüdisch zu leben? — 
Wenn ich aber das, so ich zerbrochen habe, wiederum baue, so 
mache ich mich selbst zu einem Übertreter. Ich bin aber durch 
das Gesetz dem Gesetz gestorben, auf daß ich Gott lebe; ich bin 
mit Christo gekreuzigt.“ ?) 

Nein, diese von Gesetzesskrupeln noch tyrannisierten Urapostel 
hätten dem Evangelium Jesu ebensowenig, wie der Pharisäismus 
Moses und den Propheten, den Weg zum Herzen des Heidentums 
zu ebnen vermocht. Sie waren in Sachen der Heidenbekehrung 
ebenso engherzig wie dieser; und so wie diesem die Proselyten 
doch nur äls Juden zweiter und dritter Ordnung galten, waren 
auch der gesetzestreuen jerusalemischen Messiasgemeinde, deren 
Häupter Jakobus, Petrus und Johannes waren, die Heidenchristen, 
denen man, nur der Not gehorchend, da die Missionstätigkeit des 
Paulus die Diasporasynagogen mit Proselytenmassen aus dem Heiden- 
tum füllte, ein eigenes, von dem Joche des Gesetzes völlig befreites 
Christentum zurechtgelegt hatte, ”) nur minderwertige Christen, denen 
man keine Lasten auferlegte, aber auch keine Gleichberechtigung zu- 
erkannte, die man eben duldete, weil man sich ihrer nicht mehr 
erwehren konnte. Es hat sich ja Ähnliches bei der Verfolgung 


1) ib. 11,1—4. 2) Gal. 2,1121. 
3) Act. 15,1-30; 21,23. 
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des gesetzesfreien Stephanus und seines Anhangs, die von den ge- 
setzestreuen Christen förmlich verleugnet wurden, deutlich gezeigt: 
Die Apostel blieben von ihr ganz unberührt; denn ihr Christentum 
war ein durchaus jüdisches, das den „Eiferern über dem Gesetz“ 
keinerlei Anlaß zu feindseligem Einschreiten bot.!) Ja es ist so- 
gar, wie schon oben gezeigt, unzweifelhaft, daß diese Verfolgung 
von den gesetzestreuen Mitgliedern der. Urgemeinde selbst ausge- 
gangen ist. 

Sollte nun das große und opfervolle Lebenswerk Jesu nicht 
versanden, so mußte ein neuer Mann, der von anderen Voraus- 
setzungen ausging als jenen der gesetzestreuen Jünger Jesu, er- 
stehen und auf den Plan treten, der dort anfing, wo der Meister 
aufgehört, wo er gewaltsam unterbrochen wurde, ein Mann, der in 
seinem Geiste, und wo dieser versagte, auch gegen seinen Geist, in 
jedem Falle aber über ihn hinausgehend, das begonnene Erlösungs- 
werk fördern, den Buchstaben des Gesetzes vollends töten mußte, 
um den Geist ganz frei zu machen; der nicht den lebenden, 
das Gesetz respektierenden, sondern den für die Gesetzesfreiheit 
sich aufopfernden Jesus predigte: „das Wort vom Kreuz das den 
Verlorenen eine Torheit, denen aber, die selig werden, eine Gottes- 
kraft“. ?) | 

Und es erschien auch der richtige Mann, und noch zur rich- 
tigen Zeit, ehe das neuaufgegangene Licht von der rings herrschen- 
den Finsternis verschlungen werden konnte. Und dieser Mann war 


1) Sehr richtig urteilt Pfleiderer, Entsteh. des Christent. 1905, p. 121sgq., 
daß die urchristliche Gemeinde „noch weit davon entfernt war, sich als 
besondere und neue Religionsgemeinschaft vom Judentum zu scheiden und 
gar unter den Heiden Anhänger zu werben. Sie wollte vielmehr nichts 
anderes sein als der messiasgläubige Kern des jüdischen Volkes, sie hoffte 
noch auf die Bekehrung des ganzen Volkes, dem die Verheißung gehöre, und 
sie fühlte sich gebunden an das mosaische Gesetz als die Grundlage des 
Jüdischen Religionswesens. Nach der zweifellos richtigen Beschreibung der 
Apostelgeschichte bewegte sich die Urgemeinde anfangs noch ganz in den 
Formen der jüdischen Frömmigkeit, von denen sie sich weder durch das 
Wort noch durch das Vorbild Jesu entbunden wußte. Die Genossen der‘ 
Messiasbruderschaft besuchten den Tempel, hielten die Gebetsstunden, die 
Fest- und Fastenzeiten, die Speisegesetze und die Bräuche der Gelübde — 
alles mit einer Gewissenhaftigkeit, die ihre gesetzliche Frömmigkeit auch in 
den Augen des jüdischen Volkes über jeden Zweifel hinausstellte“., — 

2) 1. Kor. 1,18.23, 
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Paulus, der Diasporajude, in dessen Brust zwei Seelen wohnten, 
zwei Kulturen, die jüdische und griechische, miteinander rangen. 
Als er aber die weltgeschichtliche Mission Jesu, deren innerstes 
Wesen ihm in einem erschütternden Augenblick durch die Predigt 
des Stephanus erschlossen wurde, mit seinem großen Geiste erfalt 
hatte, da riß er sich von dem engen und beengenden Boden 
Jerusalems und Judäas los, schüttelte den alten Staub von seinen 
Füßen und ging in die unbegrenzt weite Welt hinaus, um ihr die 
frohe Botschaft der mit der Erhöhung des Menschensohnes er- 


rungenen Freiheit und Erlösung, die so wundersam sein eigenes 


Wesen erleuchtet, zu bringen; indem er dort anfing, wo der Meister 
aufgehört: bei dem gekreuzigten und erhöhten Christus, der da 
bedeute: das Ende des Gesetzes! 

Und doch, wie gesagt, schnitt Paulus nicht den Faden der 
religiösen Überlieferung gewaltsam durch; er spann ihn vielmehr nach 
dem Vorgang des Meisters, freilich in seiner eigenen Weise, weiter. 
Allein die Zeit war mündig geworden und dem engen Prokrustes- 
bett des Gesetzes entwachsen; sie war erfüllt und Gott hatte seinen 
Sohn gesandt, auf daß er die, so unter dem Gesetz waren, erlöste, daß 
sie die verheißene Kindschaft empfingen.’) Der Glaube hatte das 
Gesetz abgelöst und die Menschen unterschiedslos zu Kindern 
Gottes gemacht. „Ehe denn der Glaube kam“, so lautet unseres 
Apostels Botschaft, „wurden wir unter dem Gesetz verwahrt und 
verschlossen auf den Glauben, der da sollte offenbart werden. Also 
ist das Gesetz unser Zuchtmeister gewesen auf Christum, 
daß wir durch den Glauben gerecht würden. Nun aber der Glaube 
gekommen ist, sind wir nicht mehr unter dem Zuchtmeister. Denn 
ihr seid alle Gottes Kinder durch den Glauben an Christum. — 
Hie ist kein Jude noch Grieche, hie ist kein Knecht noch Freier, 
hie ist kein Mann noch Weib; denn ihr seid allezumal Einer in 
Christo Jesu. Seid ihr aber Christi, so seid ihr ja Abrahams 
Same und nach der Verheißung Erben.“”) Lehre doch die Schrift 
selbst, daß das fleischliche Gesetz durch ein geistiges, dab das zur 
Knechtschaft gebärende durch ein anderes, zur Freiheit führendes 
Testament der Verheißung werde ersetzt werden; daß die Gesetzes- 
religion nur eine Vorstufe der kommenden Religion des Geistes sei, 
und daß es von einem verstockten Sinn zeuge, bei jener ewig 


1) Gal.4,a-5. ?) Gal. 3,23—29. 
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verharren, anstatt zu dieser, in der ja die Vollendung, vorschreiten 
zu wollen. — „Sagt mir“, so ruft er den durch gesetzeseifrige 
jerusalemische Apostöl in das „knechtische Joch* rückfällig ge- 
machten Galatern zu, „sagt mir, die ihr unter dem Gesetz sein 
wollt, habt ihr das Gesetz nicht gehört? Denn es steht geschrieben, 
daß Abraham zween Söhne hatte, einen von der Magd, den ande- 
ren von der Freien. Aber der von der Magd war, ist nach dem 
Fleisch geboren, der aber von der Freien, ist durch die Verheißung 
geboren. Die Worte bedeuten etwas. Denn das sind zwei Testa- 
mente: eines von dem Berge Sinai, das zur Knechtschaft gebiert, 
welches ist die Hagar; denn Hagar heißt in Arabien der Berg 
Sinai, und kommt überein mit Jerusalem, das zu dieser Zeit ist, 
und ist dienstbar mit seinen Kindern. Aber das Jerusalem, das 
droben ist, das ist die Freie; die ist unser aller Mutter. Denn 
es steht geschrieben: „Sei fröhlich, du Unfruchtbare, die du nicht 
gebierst, und brich hervor und rufe, die du nicht schwanger bist; 
denn die Einsame hat viel mehr Kinder, denn die den Mann 
hat.“) Wir aber, ‘lieben Brüder, sind, Isaak nach, der Verheißung 
Kinder. Aber gleich wie zu der Zeit, der nach dem Fleisch ge- 
boren ward, verfolgte den, der nach dem Geist geboren war, also 
gebt es jetzt auch. Aber was spricht die Schrift? „Stoß die 
Magd hinaus mit ihrem Sohn; denn. der Magd Sohn soll nicht 
erben mit dem Sohn der Freien.“?) So sind wir nun, lieben 
Brüder, nicht der Magd Kinder, sondern der Freien.“ >) 

Mit Hilfe einer solchen, dem jüdischen Hellenismus teils ent- 
lehnten, teils nachgebildeten allegorischen Schriftauslegung*) wider- 


') Jes. 54,1. >) Gen. 21,10.1. 3) Gal. 4,2ı-31. 

‘) Mit einer solchen Nachbildung haben wir es auch hier zu tun. Die 
Deutung, daß Sarah die Vollkommenheit und Hagar die Vorstufe zu derselben 
symbolisiere, gehört der jüdisch-hellenistischen Schule an. Nach Philo rät 
Sarah, die wahrhafte Tugend, dem Abraham, der zur Vollkommenheit vor- 
schreiten will, vorerst mit der Magd Hagar, der weltlichen Bildung, Kinder 
zu zeugen: wer bestrebt sei, einst die vollkommene Tugend zu besitzen, lasse 
sich zuerst bei der weltlichen Bildung nieder, um dann unaufhaltsam zur 
vollkommenen Tugend sich durchringen zu können. Habe er aber sein Ziel 
erreicht, werde ihm, obwohl es ihm aus Dankbarkeit gegen die Kenntnisse, 
durch die er zur Tugend gelange, schwer falle, jene wegzusenden, dennoch 
durch Gottes Ausspruch dazu bewogen, der ihm befehle: 


„In allem, was Sarah 
dir sagt, höre auf ihre Stimme,“ 'D 


as sei Gesetz für jeden Tugendbeflissenen, 
Leg. alleg. I, 135. — Hagar, sagt Philo auf einer andern Stelle, heiße die 
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legte Paulus, nachdem er „dem Gesetz durch das Gesetz gestorben“, 
die Schrift mit Hilfe der Schrift, schob er das Gesetz mit Berufung auf 
das Gesetz zur Seite, sich aber streng gegen die Zumutung ver- 
wahrend, daß er es aufheben und den Stamm absägen wolle, aus 
dem sein Evangelium hervorsproßte. Nein, nicht aufheben wolle 
er das Gesetz, beileibe nicht! Im Gegenteil, aufrichten wolle 
er es!?) 

Freilich ging er, verfolgt von den „nach dem Fleisch Gebore- 
nen“, erbittert und vorwärts getrieben durch den ewigen Kampf 
mit den „falschen Brüdern aus Jerusalem, die sich wollten ange- 
nehm machen nach dem Fleisch“, die Beschneidung forderten, ?) 
die paulinische Freiheit in Christo ersticken, ?) sein Lebenswerk zer- 
stören, seine Gemeinden verwirren und sie seinem gesetzesfreien 
Evangelium abspenstig machen wollten und vielfach auch ab- 
spenstig machten, in dem Kampf gegen das Zeremonialgesetz 
immer weiter, bis er schließlich in der Hitze des Gefechtes bei 


«“ 


„Niederlassung“. Denn wer sich bloß an die weltliche Bildung halte, sei nur 
ein sich ansiedelnder Fremdling, nicht aber ein Bewohner der Weisheit, er 
habe nur den Vorgeschmack der vollkommenen Tugend, nicht aber diese selbst. 
De saer. Abel. et ©. I, 170. Ferner: Hagar ist die Dienerin der Sarah, der voll- 
kommenen Tugend, sie ist die weltliche Bildung. Sie führt zwar zur voll- 
kommenen Tugend, ist es aber selbst nicht. De poster. 1,250. Und wieder: 
Hagar, die weltliche und allgemeine Weisheit, geht zweimal fort von Sarah, 
der herrschenden Tugend. Das erstemal kehrt sie wieder zurück, dann aber 
wird sie endgültig ausgetrieben. Das erstemal nämlich waren Abraham und 
Sarah noch auf dem Wege zur Vollkommenheit begriffen, aber noch nicht am 
Ziele angelangt. Später jedoch, als beide von der vergänglichen zur allgemeinen 
und unvergänglichen Tugend vorgeschritten waren, entstand das Symbol des 
Glückes, Isaak, der nicht die gewöhnliche Bildung, sondern die göttliche mit 
großem Eifer zu erlangen strebte, und nun wurde Hagar, ‘die weltliche. Vor- 
bildung, ausgejagt, und zwar auf ausdrückliche göttliche Weisung: die Magd 
und ihren Sohn auszutreiben. De Cherub. 1,139sq. — Bevor die Tugend 
Sarah dem Abraham gebären kann, muß dieser vertrauten Umgang mit Hagar, 
den vorbereitenden enkyklischen Disziplinen, pflegen. Mit diesen Kenntnissen 
mnß man sich vorher befassen, um durch die untergeordneten Tugenden zu 
den wahrhaft königlichen emporgelangen zu können. De congr. quaer. erud. 
grat. 1, 521. 

Diese jüdisch-hellenistische Auslegung wird nun von Paulus dahin um- 
gedeutet, daß Hagar das unvollkommene Alte und Sarah das vollkommene 
Neue Testament symbolisiere. 

1) Röm. 3,31. 2) Gal. 6,1. 3) Gal. 2,4. 


374 Paulus der kongeniale Interpret der Botschaft Jesu. 


dem Antinomismus anlangte und die Magd — das Testament vom 
Berge Zion — mit ihrem Sohn hinausgestoßen wissen wollte. 
Aber wir sehen ja auch Jesum unterm heißen Kampf mit dem 
Pharisäismus allmählich hoch über das Zeremonialgesetz hinaus- 
wachsen und endlich die Behauptung wagen: der Menschensohn sei 
Herr über dasselbe! während er andererseits — und auch dies, 
wie gezeigt, mit voller Berechtigung — erklärt: er sei nicht ge- 
kommen, das Gesetz aufzulösen, sondern zu erfüllen, von welchem, 
bis daß Himmel und Erde zergehe, nicht zergehen werde der 
kleinste Buchstabe noch ein Tütel, bis daß es alles geschehe. ') 
Das Gesetz wurde von Jesus wie von Paulus nach wie vor 
hoch und heilig gehalten, zumal es auf die künftigen Güter hin- 
weist; und auch hier läßt uns Jesus keinen Augenblick im Zweifel 
darüber, was er für unzerstörbar im Gesetz hält, indem er es eine 
höhere als die bisherige Ethik lehren läßt.”) Überdies bezeichnet 
er ausdrücklich als „das Schwerste im Gesetz: das Gericht, die 


Barmherzigkeit und den Glauben“. — In den beiden Geboten: der 
Liebe zu Gott und der Liebe zum Nebenmenschen „hange das 
ganze Gesetz und die Propheten“.®) — Der Sinn solcher Predigt 


war aber nicht etwa der der religiösen Propaganda den bekehrungs- 
beflissenen Heiden gegenüber, gleichsam eine exoterische Lehre, die 
auf Konvertiten berechnet war; die gleiche Auffassung hielt er 
vor dem pharisäischen Schriftgelehrten, der ihn versuchen 
wollte, fest; und darin liegt die Bedeutung dieser Worte. 
Sie enthüllen sein innerstes vorbehaltloses Glaubensbekenntnis, das 
für ein Zeremonialgesetz, wie es das pharisäische Judentum seiner 
Zeit beherrschte, keinen Raum hatte. Mit dem Auftreten des 
Täufers hatte es seine Alleinherrschaft eingebüßt. Von jetzt ab 
wird das Reich Gottes durch das Evangelium gepredigt, und jeder- 
mann, der Kraft ansetzt, dringt hinein. ‘*) 

Diese den Kern und Stern der eigentlichen weltgeschichtlichen 
Bedeutung der Botschaft Jesu bildende Auffassung von der 
Mission des mosaischen Gesetzes haben die unmittelbaren Jünger 
Jesu, obgleich sie das lebendige Wort aus des Meisters eigenem 
Munde vernommen, nicht zu fassen vermocht. Paulus aber, ob- 
gleich oder vielmehr gerade weil er den lebenden Jesus nicht ge- 


') Math. 5,17—19. 2) Math. 5,20—48. ®) Math. 22,37- 40. 
*) Luce. 16,16; Math. 11,12-13. 


de 


a a nn” FL da0 Pol a a a 


Paulus der kongeniale Interpret der Botschaft Jesu. 37 


kannt und das Wesen des neuen Evangeliums ihm im Lichte des 
gesetzesfreien jüdischen Hellenismus zum Bewußtsein gebracht 
wurde, hatte sie begriffen, sie mit seinem eigenen reichen Geist 
befruchtet und ihr mit seiner starken, durch nichts zu erschüttern- 
den Kraft der Überzeugung und des Willens zum Siege verholfen. 
Ein Moses mußte seinen Jesaia, ein Sokrates seinen Plato, ein 
Jesus seinen Paulus finden, damit das Hohe und Erhabene, das 
Religion und Philosophie hervorgebracht hatten bis auf die Erfüllung 
der Zeit, da die Welt für die Aufnahme der ewigen, von diesen 
beiden Faktoren erzeugten Werte empfänglich geworden, in dem 
Menschensohn, „in dem alle Fülle wohnen“,') „alle Dinge 

zusammen verfaßt würden“, ?) sich verkörpere: 
„Damit das Gute wirke, wachse, fromme, Damit der Tag 

dem Edlen endlich komme.“ 


1) Kol. 9,19. 
2) Eph. 1,10. 
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